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ସାଂପ୍ରତିକ ସାମାଜିକ, ରାଜନୈତିକ ଓ 
ଅର୍ଥନୈତିକ ଦୃଶ୍ୟପଟି ..........--..-- 


ସମାଜିକ ମୂଲ୍ୟବୋଧର ଅବକ୍ଷୟ ..... 
ଗାନିଜୀଙ୍କ ସ୍ଵପ୍ଧର ଭାରତବର୍ଷ ......... 
ସାଂପ୍ରଦାୟିକ ସଦ୍ଭାବନାର ମୂଳ ତତ୍ତ୍ଵ 
ଶ୍ରମର ମର୍ଯ୍ୟାଦା ............. 0.00. 


ଅପରାଧୀ ଓ ଅସାମାଜିକଙ୍କ କବଳରୁ 
ଗଣତନ୍ତର ମୁକ୍ତି ............---.-.------ 


ଗାନ୍ଧିନୀତିରେ ଆଦିବାସୀ କଲ୍ୟାଣ .... 


ଉପ୍ପାଦନ ଓ ଉପଭୋଗ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ଆମନିର୍ଭରଶୀଳତା ......-.-..- +... 


ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧିଙ୍କର ଏକ ଅନନ୍ୟ 
ଆବିଷ୍ଠାର-ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ବିଜ୍ଞାନ ......---- 


ନାରୀ ଜାଗୃତି ..............-----+-+---- 
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୧୩. 


ମୌଳିକ ଶିକ୍ଷା ବନାମ ଆଧୁନିକ ଇଂରେଜୀ ଶିକ୍ଷା ............... ୯୪ 


ଗଣତନ୍ତ୍ର ସୁଦଧଢ଼ୀକରଣ ପାଇଁ 

ଗାଛିଙ୍କ ପ୍ରସ୍ତାବିତ ପ୍ରତ୍ୟାହୃତ ଅଧ୍ୂକାର ......--.୧ 222000200. ୧୦୫ 
ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧିଙ୍କ ପରିକଛିତ ଭାରତୀୟ ସମ୍ଭିଧାନ .............. ୧୧୩ 
ଗାନ୍ଧିଙ୍କ ପରିକଳଛିତ ଅର୍ଥନୈତିକ ଯୋଜନା ........-. 00200 ୧୨୮ 
ମହାତ୍ନା ଗାନ୍ଧିଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟିରେ ପ୍ରକୃତ ସଭ୍ୟତା ...........--.-.---- ୧୩୭ 
ଦୁର୍ବଳ ଓ ଦଳିତଙ୍କ ପାଇଁ ମହାତ୍ସା ଗାଛି ............-..-.- +. ୧୪୬ 
ଗାନ୍ଧିଙ୍କ ପୁନରାଗମନ ପାଇଁ ମଞ୍ଚ ପ୍ରସ୍ତୁତି ......................- ୧୫୩ 
ସର୍ବୋଦୟ ହିଁ ଏକମାତୁ ପନ୍ଛ .............----.. 2200000000000 ୧୬୮ 
ବିଶ୍ଵଶାନ୍ତି ପାଇଁ ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧିଙ୍କ ଅବଦାନ ............ +0. ୧୭୬ 
ମାନବିକ ବିରୋଧାଭାସର ସମାଧାନ : ଗାନ୍ଧି ଦିଶା ........... ୧୮୫ 
ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧିଙ୍କ ଇଚାପତରି .............--. ecco coo coo oooooce ୧୯୬ 
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ବର୍ଭମାନ କେଉଁ ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା ପ୍ରାସଙ୍ଗିକ ? 
ନିଃସନ୍ଦେହେ ହିଂସାର ପ୍ରଶ୍ନରେ- ହିଂସାର ତାଣ୍ଡବରେ ସାରା ପୂଥଵବୀ ଆଜି ଜର୍ଜରିତ | 
ସନ୍୍ାସବାଦ, ବିଛିନ୍ନତାବାଦ, ପାରମାଣବିକ ଭୀତି, ହରିଜନ, ଗିରିଜନ ନିଧନ, 
ନିମ୍ନବର୍ଣତର ମଣିଷ ଉଚ୍ଚବର୍ଣ୍ଣର ଅହମିକାର ବର୍ବରତାରେ ଆଜିବି ବ୍ରାତ୍ୟ | ପଲ୍ଲୀ ରୀର 
ଯୌଥ ପାରିବାରିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା ସମବାୟ ଓ ସହଯୋଗ ଭାବନାର ବିଧ୍ଵଂସୀ ଅବସ୍ଥା । 
ଦାରିଦ୍ର୍ୟ, ଅପୁଷିର ଆକ୍ଟୋପସୀୟ ପାଶରେ ଜନ ଜୀବନ ଦୁର୍ବିସହ | ଅଶ୍ରମ-ଅନୈତିକ 
ଭୋଗର ଅଗ୍ରାସୀ ମାନସିକତା । ମାନବିକତା ମଧ୍ଯଯୁଗର ଅନ୍ଧକାର ଆଡ଼କୁ ଦୃତ ଅଗ୍ରସର | 

ହଁ, ଆମ୍ଭେମାନେ ଏହି ଅନ୍ଧାକର ମଧ୍ଯରୁ ଜୀବନର ଆଲୋକକୁ ଆସିପାରିବା 
ଯଦି ପ୍ରେମବୋଧ, ସତ୍ୟ ଓ ବିଶ୍ଵାସର ଶକ୍ତି ନେଇ ଆମେ ଶାନ୍ତିର ପଥରେ ଆଗେଇଯାଇ 
ହିଂସାହୀନ ଏକ ଗଠନଯଜ୍ଞ ବେଦୀରେ ସମବେତ ହୋଇପାରିବା, କେବଳ ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ 
ଫେରାଇ ଆଣିପାରିଲେ ! ଆଣି ପାରିଲେ ନୁହେଁ ଆଣିବାକୁ ହେବ | 

ତାଙ୍କର ବିଚ୍ର, ଗ୍ରାମସ୍ଵରାଜ, ସର୍ବୋଦୟ, ସତ୍ୟାଗ୍ରହ, ଅନଶନ ଓ ଅହିଂସାରୂପକ 
ଅବ୍ୟର୍ଥ ଅମୋର ଅସ୍ତ ଧରି ବର୍ଭମାନର ବିଧ୍ଵଂସୀ ମାନବିକ ଯୁଦ୍ଧ ବିରୁଦ୍ଧରେ ଗୋଟିଏ 
ସର୍ବସାଧାରଣ ଆୟତ୍ତାଧୀନ ଆମ୍ପରକ୍ଷାର ବ୍ୟବସ୍ଥା କରିହେବ | 

ହେଲେ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ତ ସଶରୀରେ ପାଇ ପାରିବା ନାହିଁ, କିନୁ ଗାନି ଯାହା କିଛି 
ଉଚ୍ଚାରଣ ଓ ଆଚରଣରେ ଦେଖାଇ ଯାଇଛନ୍ତି ତାହାର ଶାଶ୍ବତ ମୂଲ୍ଯ ଆଜିର ବିଶ୍ବ 
ପରିସ୍ଥିତିରେ ବି ସମାନ ଭାବରେ ପ୍ରଯୁଜ୍ୟ ତେଣୁ ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ କାଳୋପଯୋଗୀ କରିନେଲେ 
' ଗାନ୍ଧିଂକଜୀବନଟିଏ” ପାଇପାରିବା | 

ଏହା ହିଁ ହେଉଛି ଡ଼. ରତନ ଦାସଙ୍କ କହିବା କଥା, ବିଙ୍ଗ ବ୍ୟାକ୍‌ ଗାନ୍ଧି (Bring 
Back Gandhi) ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା | 

ଅନୁବାଦିକା ଡ଼ ବାସନ୍ତୀ ମହାନ୍ତି ନିଜେ ଜଣେ ସଫଳ ଗାଳ୍ଚିକା । ସଂପ୍ରତି 
ନବରଙ୍ଗପୁର ଜିଲ୍ଲାର ଭୈରବ ମହାବିଦ୍ୟାଳୟ, ଡ଼ାବୁଗୀରେ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷା-ସାହିତ୍ୟ 
ଅଧ୍ଯାପନାରେ ସଂପୃକ୍ତ | ତାଙ୍କର ଏ ଅନୁବାଦ କାର୍ଯ୍ୟ ମଧ୍ଯ ହୃଦୟଗ୍ରାହୀ ହୋଇପାରିଛି । 
ଅନୁବାଦ ପୁସ୍ତକଟି ଓଡ଼ିଆ ମନନଶୀଳ ଗାନ୍ଧି ବିଚାରରେ ଆଗ୍ରହୀ ପାଠକବର୍ଗଙ୍କୁ ମୂଳ 
ରଚନାର ସ୍ଵାଦ ଆଣିଦେବ ବୋଲି ଆଶା କରାଯାଏ । 


ପ୍ରକାଶକ 
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୬ ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା 


ମହାମ୍ବା ଗାନ୍ଧି ବିଂଶ ଶତାବ୍ଦୀର ବିସ୍କୟ | ତା ଠାରୁ ବଳି ବିସ୍କୟ ହେଲା ଏମିତି 
ଜଣେ ବିରଳ ପ୍ରତିଭାକୁ ଆମେ ବିସ୍ଵତ ହୋଇଯିବା । କେବଳ ବିସ୍ୃତ ହୋଇ ଆମେ 
ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ହୋଇନାହୁଁ, ତାଙ୍କୁ ବିତର୍କିତ ମଧ୍ଯ କରିଦେଇଚଟୁ । ଆଶ୍ଵାସନାର କଥା, ଆମେ 
ତାଙ୍କୁ ଉପେକ୍ଷା କରିଛୁ କିନ୍ତୁ ବିଶ୍ଵ ତାଙ୍କୁ ଆପଣାର କରିଛି । ବୁଦ୍ଧଙ୍କ ପରି ଗାନ୍ଧି ଏବେ 
ବିଶ୍ଵର ବରପୁତ୍ର । ତାଙ୍କ ଜନ୍ମଦିବସକୁ ବିଶ୍ଵ ଆନ୍ତର୍ଜାତିକ ଅହିଂସା ଦିବସ ରୂପେ 
ପାଳନ କରୁଥବାବେଳେ ଆମ ପାଖରୁ ସେ ଅପସ୍ୟମାଣ ! ତାଙ୍କୁ ହତ୍ଯାକରି ଆମ 
ମନଃପୂର୍ଭି ହୋଇନାହିଁ ଯେ ତାଙ୍କ ବିଚାର ଓ ଚିନ୍ତନକୁ ଆମେ ହତ୍ୟା କରିବାକୁ ପଣ 
କରିବସିଛୁ । 

କିନ୍ତୁ ଆମେ ପାରିନାହୁଁ, ପାରିବୁ ନାହିଁ ମଧ୍ଯ । ଗାନ୍ଧିଙ୍କ ବିଚାରକୁ ହତ୍ୟାକରିବାକୁ 
ଯାଇ ଆମେ ନିଜକୁ ହତ୍ଯା କରିଚାଲିଛୁ । ବିଜ୍ଞାନର ଉକ୍କର୍ଷସାଧନ କରିଛୁ । 
ରାଜନୀତିରେ ବହୁ ଅଭିଜ୍ଞତା ହାସଲ କରିଛୁ । ଧାର୍ମିକକ୍ଷେତ୍ର ପ୍ରଶସ୍ତ ହୋଇଛି, 
ସାମାଜିକ ପ୍ରଗତି ପାଇଁ ବୁଵିଜୀବୀମାନଙ୍କର ନିତ୍ୟନୂତନ ତଥ୍ୟ ଆମର ଉପଲବ୍ଧ । 
ସୂଚନା ଓ ପ୍ରଯୁକ୍ତି ବିଦ୍ୟା, ଶିଛ, ପର୍ଯ୍ୟଟନ, ମନୋରଞ୍ଜନ, ମହିଳାଜାଗୃତି, ବର୍ଣବୈଷମ୍ୟ 
ଉଚ୍ଛେଦ ଆଦି ଅନେକ କ୍ଷେତ୍ର ଆମର ପାରଦର୍ଶିତାର ପ୍ରମାଣ ଦେଉଛି । ସମ୍ପଦ୍ଧି ପାଇଁ 
ଅଜସ୍ର ସୁଯୋଗ ଆମ ପାଖରେ | କିନ୍ତୁ ଆମେ ମଣିଷ ପଣିଆ ହରେଇଛୁ । ମଣିଷ 
ଉପରୁ ଆମର ଆସ୍ଥା ତୁଟି ଯାଇଛି । ସେଇଥିପାଇଁ ତ ସବୁ ସୁଯୋଗ ଆମ ପାଇଁ 
ଦୁର୍ଯୋଗର ବାର୍ଭା ଆଣିଛି ¦ ସବୁ ପ୍ରଗତି ହୋଇଛି ଦୁର୍ଗତିର ଇସ୍ତାହାର | ପୁଥବୀବକ୍ଷରୁ 
ମଣିଷ ପ୍ରଜାତିକୁ ଧ୍ବଂସ କରିବା ପାଇଁ ମାତ୍ର କଣିକାଏ ଅଗ୍ନି ହି ଯଥେଷ୍ଠ | ଯାହା ଆମ 
ଚାରି ପାଖରେ ପ୍ରଚୁର ପରିମାଣରେ ମହଜୁଦ୍‌ ରହିଛି ଓ ତାର ଉପଯୋଗ କରିବା 
ପାଇଁ ଦୁଃସାହସୀ ମଣିଷର ଅଭାବ ନାହିଁ । 

କିନ୍ତୁ ମହାମ୍ବା ଗାନ୍ଧିଙ୍କର ମଣିଷ ଉପରେ ଆସ୍ଥା ଥଲା । ଯେତେ ବିପଦଜନକ 
ଯେତେ ଅମାନିଆ ହେଲେ ବି ସେ ତାକୁ ବଶ କରିଦେଉଥଲେ ।| ତାଙ୍କ ବିଚାରରେ 
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ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା ୭ 


ମଣିଷ ହିଁ ପ୍ରଥମ ଓ ମଣିଷ ହିଁ ଶେଷ । ତାଙ୍କର ସକଳ ଚିନ୍ତା ଚେତନା ପରିକଳନା 
ଲୋକଚରିତ୍ର ଆଧାରିତ ପରିବର୍ଭନ କରିବାର ଅସାଧାରଣ ଶକ୍ତି ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କର ଥିଲା । 
ଏଥପାଇଁ ତାଙ୍କ ପାଖରେ ଦୁଇଟି ଦିବ୍ୟାସ୍ତ୍ର ଥଲା, ସତ୍ୟ ଓ ଅହିଂସା | ଏହାରି ବଳରେ 
ସେ ଅସାଧ୍ଧ ସାଧନ କରିପାରୁଥିଲେ, ଗଭୀର ଅମବିଶ୍ଵାସର ଅଧ୍ୟକାରୀ ହୋଇପାରିଥିଲେ । 
ଆମର କିନ୍ତୁ ଏବେ ସାଧନ ହୋଇଛି ଅସତ୍ଯ ହିଂସା, ଫଳସ୍ବରୂପ ଆମର 
ଆମ୍ବିଶ୍ଵବାସ ଦୁର୍ବଳ ହୋଇଛି, ଆମେ ହୀନପ୍ରଭ ହୋଇଛୁ, ଆଶଙ୍କା, ସନ୍ଧାସ, ସନ୍ଦେହ 
ଅବିଶ୍ବାସ ଆମକୁ ଉଦ୍‌ବେଗ ଗ୍ରସ୍ତକରି ରଖୁଛି, ଶାନ୍ତି ଆମ ପାଇଁ ସୁଦୂର ପରାହତ 
ହୋଇଛି, ଆମକୁ ଏ ପତନୋନ୍ସମଖୀ ସମାଜରୁ ନିଷ୍ପତି ଦେବାର ସାମର୍ଥ୍ୟ କେବଳ 
ଗାନ୍ଧିଦର୍ଶନର ହିଁ ରହିଛି । ତାଙ୍କ ଚିନ୍ତା ଚେତନାକୁ ଯେଉଁମାନେ ୟୁଟୋପିଆ ବୋଲି 
କହି ଭୁକୁଞ୍ଚନ କରୁଥିଲେ ସେମାନେ ମଧ୍ଯ ଏହାର ବାସ୍ତବତା ଓ ପ୍ରାସଙ୍ଗିକତା ଅନୁଭବ 
କଲେଣି । 
ଚଳନ୍ତି ପିଢ଼ିକୁ ଆମେ ଶେଷପିଢ଼ି କହିବା କି ଶେଷ ପିଢ଼ି କରିବା ତାହା ମହାମ୍ମାଙ୍କ 
ଚିନ୍ତନକୁ ଆମେ ଆଦର କରୁଛୁ କି ଅବଜ୍ଞା କରୁଛୁ ତାରି ଉପରେ ନିର୍ଭର କରେ । 
ଏହି ଦୂରଦୃଷ୍ଟିରୁ ଡଃ ରତନଦାସଙ୍କ ବବ୍ରିଙ୍ଗ ବ୍ୟାକ୍‌ ଗାନ୍ଧି” ଗ୍ରନ୍ନର ପରିକଳ୍ପନା | 
ଶୈଶବରୁ ଗାନ୍ଧି ବିନୋବାଙ୍କ ବିଚାରଧାରା ଓ ସର୍ବୋଦୟ ଦର୍ଶନ ମୋତେ 
ଅନୁପ୍ରାଣିତ କରିଥଲା | କିନ୍ତୁ ସେ ସଂପର୍କରେ କିଛି କାମ କରିବାର ଧୂଷ୍ଠତା କେବେ 
କରିନଥଲି, ସେଥପାଇଁ ପ୍ରଚ୍ନ୍ନ ଅବସୋସଟିଏ ବି ଥଲା | ଡଃ ଦାସଙ୍କର ଚବ୍ରିଙ୍ଗ ବ୍ୟାକ୍‌ 
ଗାନ୍ଧି” କୁ ଅନୁବାଦ କରି ମୁଁ କେବଳ ଅବସୋସ ଚଚରିତାର୍ଥ କରିନାହିଁ ଯଥେଷ୍ଟ 
ଆମୁବସନ୍ତୋଷ ପାଇଛି | ଏ ଦୂରୁହ କାର୍ଯ୍ୟ ପାଇଁ ଡଃ ଦାସ ମୋତେ ସୁଯୋଗ ଦେଇଥବାରୁ 
ମୁଁ ତାଙ୍କ ନିକଟରେ କୃତଜ୍ଞ । 
ପିସିଆଇ ସଂସ୍ଥା ସ୍ଵତଃପ୍ରବୃତ୍ତ ହୋଇ ପୁସ୍ତକଟିର ପ୍ରକାଶନଭାର ହାତକୁ ନେଇଥିବାରୁ 
ମୁଁ ତାଙ୍କ ମହାନତାକୁ ସ୍ଵୀକାର କରୁଛି, ପୁସ୍ତକଟି ଓଡ଼ିଆ ପାଠକଙ୍କୁ ଅଣୁମାତ୍ର ଆଲୋଡ଼ିତ 
କଲେ ମୋ ଶ୍ରମ ସାର୍ଥକ ହେଲା ବୋଲି ଭାବିବି । 
॥ ଇତି ॥ 
ବାସନ୍ତୀ ମହ୍ବାନ୍ତି 
ଭୈରବ ଜୁନିୟର କଲେଜ, ଡାବୁଗାଁ 
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୮ ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା 


ବର୍ଷୀୟାନ୍‌ ଗାନ୍ଧିବାଦୀ, ସମାଜସେବୀ ବନ୍ଧୁ ଡ. ରତନ ଦାସ ଓଡ଼ିଶାର ଏକ 
ଜଣାଶୁଣା ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵ । ସର୍ବୋଦୟ ଆନ୍ଦୋଳନର ଏକ ପୁରୁଣା କର୍ମୀ | ତେଣୁ ତାଙ୍କର 
ସବୁ ଲେଖାଗୁଡ଼ିକରେ ଗାନ୍ଧି ଓ ସର୍ବୋଦୟ ଆନ୍ଦୋଳନର ଝଲକ ମିଳେ । “ ଗାିଜୀଙ୍କୁ 
ଫେରାଇ ଆଣିବା” ସେହିଭଳି ଏକ ବିଚାର ଓ ବିକାଶଧର୍ମୀ ପୁସ୍ତକ । ଏହାର 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ଅଧ୍ୟାୟରେ ରତନ ଦାସଙ୍କୁ ଏକ ଲେଖକ ଭାବରେ ନଦେଖୁ ଗାନ୍ଧି ବିଚାର 
ଓ ଦର୍ଶନର ଭାଷ୍ୟକାର ଭାବରେ ଦେଖୁବା ଓ ବୁଝିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କଲେ ଠିକ୍‌ ହେବ | 
ଗାନିଙ୍କୁ ଏବେ କୁହାଯାଉଛି “ ମିଲେନିଅମ ମ୍ୟାନ୍‌ ବା ସହସ୍ତାଦୀ ପୁରୁଷ | ଯୀଶୁ 
ଖ୍ରୀଷ୍ଟ ଓ ଗୌତମ ବୁଦ୍ଧଙ୍କ ପରେ ଗାନ୍ଧିଙ୍କ ଭଳି ପ୍ରଭାବଶାଳୀ ବ୍ୟକ୍ତି ପୃଥବୀରେ ଜନ୍ମ 
ହୋଇ ନଥିଲେ | ସେହି ପ୍ରଭାବର ବିଭିନ୍ନ ଦିଗ ସଂପର୍କରେ ସରଳ ଭାଷାରେ ତାର୍ଵିକ 
ଆଲୋଚନା କରିଛନ୍ତି ରତନ ଦାସ । ଗାନ୍ଧି ଅର୍ଥନୀତିର ମୁଖ୍ଯ ଦିଗ ଥୁଲା ଗ୍ରାମ 
ପ୍ରଧାନ ଭାରତର ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟ୍ତିଙ୍କର ସର୍ବନିମ୍ନ ଆବଶ୍ୟକତା - ଖାଦ୍ୟ, ବସ୍ତ ଓ 
ବାସଗ୍ଧହ ପୂରଣ କରି ସେମାନଙ୍କୁ ଆମମନିର୍ଭରଶୀଳ ଓ ଆମସମ୍ମାନୀ କରିବା । ଏତିକି 
ହୋଇଗଲେ ଗରିବମାନଙ୍କ ଶୋଷଣ ଅଧେ କମିଯିବ ବୋଲି ସେ ଭାବୂଥଲେ । 
ଗାନ୍ଧି ବହୁବାର ବାଇବେଲ୍‌ର ଏକ କଥନିକା ଉଦ୍ଧତି କରି କହୁଥିଲେ : ଏକ ଛୁଂଚିର 
ସରୁ କଣା ଦେଇ ଓଟଟିଏ ପ୍ରବେଶ କରିପାରେ, କିନଧୁ ଧନୀ ଲୋକଟିଏ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ 
ରାଜ୍ୟରେ ପ୍ରବେଶ କରିପାରିବ ନାହିଁ । ପୁସ୍ତକଟି ଏହିପରି ଅନେକ ବିଚାର ଧାରାରେ 
ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ । ଗାନ୍ଧିମାନେ ସମାଜକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରିଥଲେ କିନ୍ତୁ ତାଙ୍କୁ କିଏ ପ୍ରଭାବିତ 
କରିଥଲା । ଏହି ପ୍ରଶ୍ନର ଉତ୍ତର ଦେଇ ଲେଖକ ବିଭିନ୍ନ ଉଦାହରଣ ମାଧ୍ୟମରେ 
କିପରି ବିଭିନ୍ନ ଧର୍ମଗ୍ରନ୍ଛ ଇଟାଲିଆନ ଦେଶପ୍ରେମୀ ଓ ବିପୃବୀ ଜସେପି ମାଲିନୀଙ୍କ 
ଜୀବନ ଦର୍ଶନ, ଫ୍ରାନ୍ସର ନୋବେଲ୍‌ ପୁରସ୍କାର ପ୍ରାପ୍ତ ରୋମା ରୋଲାଁ, କଳା ଓ 
ସାହିତ୍ୟ ସମାଲୋଚକ ଜନ୍‌ ରସ୍କିନ୍‌ ପ୍ରଭାବିତ କରିଥିଲେ ସେକଥା ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଛନ୍ତି | 
ଏବଂ ତାଙ୍କ ଜୀବନ ଓ ବିଚାରକୁ ସବୁଠୁ ବେଶୀ ପ୍ରଭାବିତ କରିଥଲେ ଜଣେ ବ୍ୟକ୍ତି 
ଓ ଗୋଟିଏ ପୁସ୍ତକ । ସେହି ବ୍ୟକ୍ତିଟି ତାଙ୍କ ମା ପୁତୁଲ୍‌ ବାଇ ଓ ପୁସ୍ତକଟି ଜନ 
ରସ୍କିନ୍‌ଙ୍କ “ ଅନଟୁ ଦିସ୍‌ ଲାଷ୍ଟୀ | ପୁସ୍ତକଟି ପଢ଼ିଲା ପରେ ଗାନ୍ଧି ରାତିରେ ଶୋଇପାରିଲେ 
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ନାହିଁ ଓ ପ୍ରଥମେ ନିଜ ଜୀବନ ଓ ବିଚାରଧାରାକୁ ପରିବର୍ଭନ କରିବାର ସିଛ୍ଧାନ୍ତ 
ନେଲେ । ଏହି ପୁସ୍ତକ ପଢ଼ିବା ପରେ ସେ ନୈତିକ ଶକ୍ତି, ତ୍ୟାଗ, ଭ୍ରାତୃତ୍ଵ ଭାବନା 
ଓ ଅହିଂସା ଦ୍ଵାରା ଏକ ନୂଆ ଭାରତ ଗଢ଼ିବାର ସ୍ଵପ୍ନ ଦେଖୁଲେ । 

“ ମହାମା ଗାନ୍ଧିଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟିରେ ସଭ୍ୟତା” ଅଧ୍ୟାୟରେ ରତନ ଦାସ ଗାନ୍ଧିଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟିରେ 
ସଭ୍ୟତାର ପରିଭାଷା ଉଦ୍ଧୃତ କରି ଲେଖୁଛନ୍ତି “ରଣ 6୧666ବ6ଳ ଅକୁଚି ସହ 
22/2 ସମନୁୟ ସ୍ଥାନ କଲିକାନୁ ସମ 6ହେକ, 6ସ6କେଳେ 6ସ ସଜ ମଣି 
କାନ ଅନିଚିଚ ନ୍ଦେକ” / ସେମିତି “ ଦୁର୍ବଳ ଓ ଦଳିତଙ୍କ ପାଇଁ ମହାମ୍ବା ଗାନ୍ଧି 
ଅଧ୍ୟାୟରେ ଲେଖକ କହିଛନ୍ତି - “ ଗାନି କେବଳ ଜଣେ ପ୍ରଗତିବାଦୀ ଚିନ୍ତକ ନଥଲେ, 
ବରଂ ଜଣେ ପ୍ରଗତିଶୀଳ କର୍ମୀ ଥଲେ” । ଏବଂ କହୁଥିଲେ ଜଣେ ଓକିଲଙ୍କ ମଜୁରୀ 
ସହ ଜଣେ ଶ୍ରମିକଙ୍କ ମଜୁରୀ ସମାନ ହେବା ଉଚିତ୍‌ | ତାଙ୍କ ମତରେ ନ୍ୟାୟସଙ୍ଗତ 
ଆବଣ୍ଟନ ବିନା ଆର୍ଥିକ ବିକାଶ ଅର୍ଥହୀନ | ଦଳିତଙ୍କ କଲ୍ୟାଣ ଓ ସଶକ୍ତିକରଣ ପାଇଁ 
ସାରାଦେଶ ପଦଯାତ୍ରା କରିଥିଲେ ଏବଂ ଦେଶର ପ୍ରତ୍ୟେକ ଅଞ୍ଚଳରେ ଦଳିତ ସେବା 
ସଂଘ ସ୍ଥାପନ କରିଥଲେ । 

' ଗାନ୍ଧିଙ୍କ ପୁନରାଗମନ ପାଇଁ ମଞ୍ଚ ପ୍ରସ୍ତୁତି” ଅଧ୍ୟାୟଟି ଅତ୍ୟନ୍ତ ସୁଖପାଠ୍ୟ ଓ 
ତଥ୍ୟପୂର୍ଣ । “ବି ଦି ଚେଞ୍ଜ ୟୁ ୱାଣ୍ଟ୍‌ ଟୁ ସି ଇନ୍‌ ଦି ଓର୍ଲଡ” - ସମାଜରେ ଯେପରି 
ପରିବର୍ଭନ ଚାହୁଁଚ, ଆଗ ନିଜକୁ ସେପରି ପରିବର୍ଭନ କର - ଗାନିଙ୍କ ଏହି ବିଶ୍ବବିଖ୍ୟାତ 
ଉତ୍ତିଟିକୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରି ବୁଝାଇଛନ୍ତି ରତନ ଦାସ । ଏଥପାଇଁ ଗାନ୍ଧି ଯେଉଁ ସୂତ୍ର ଓ 
ମନ୍ତ୍ରମାନ ଦେଇଥଲେ ସେଗୁଡ଼ିକ ହେଲା: ନୈତିକ ପ୍ରଗତି ହି ପ୍ରକୃତ ପ୍ରଗତି, ହିଂସା 
ହିଂସାକୁ ଜନ୍ମଦିଏ, ସମସ୍ତଙ୍କ ମୌଳିକ ଆବଶ୍ୟକତା ସମାନ, ପ୍ରକୃତି ପବିତ୍ର ଓ ଆମ 
ଜୀବନର ପ୍ରକୃତ ଆଧାରଶୀଳା, ପ୍ରେମ ଓ ସହଯୋଗ ଶାନ୍ତିର ଭିତିଭୂମି, ଭୟ, 
କ୍ରୋଧ, ଲୋଭ ଓ କ୍ଷମତା ଲାଳସା ପରିତ୍ୟାଗ ଇତ୍ୟାଦି । 

ଗାନ୍ଧିଙ୍କ ଭାରତ ପ୍ରତ୍ୟାବର୍ଭନ ଦେଶ ପାଇଁ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ବରଦାନ ପରି ଥଲା । 
ଦକ୍ଷିଣ ଆଫ୍ରିକାର ଭାରତୀୟମାନେ ତାଙ୍କୁ ଛାଡ଼ିବାକୁ ଚାହୁଁ ନଥିଲେ । ସେମାନେ 
ବିଦାୟୀ ସଭାରେ ଗାନ୍ଧିଙ୍କ ସୁନା, ରୂପା, ହୀରା, ନୀଳା ଉପହାରରେ ପୋତି 
ପକାଇଥିଲେ । ଗାନ୍ଧି ତାଙ୍କ ଆମ୍ମକଥାରେ ଲେଖୁଛନ୍ତି: “ ମୁଁ ଭାବିଲି ଏପରି ମୂଲ୍ୟବାନ 
ଉପହାର ଗ୍ରହଣ କରିବାରେ ମୋର କି ଅଧ୍ବକାର ଅଛି ? ଏଗୁଡ଼ିକ ନେଲାପରେ ମୁଁ 
ବିନା ପଇସାରେ ସମାଜ ସେବା କରୁଛି ବୋଲି କେଉଁ ମୁହଁରେ କହିବି ?... ସେଦିନ 
ରାତିରେ ଶୋଇ ପାରିଲି ନାହିଁ | ଶୋଇବା ଘରର ଏପଟୁ ସେପଟ ପଇଁତରା ମାରିଲି । 
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୧୦ ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା 
କୌଣସି ନିଷ୍ପତ୍ତିରେ ପହଞ୍ଚ ପାରିଲି ନାହିଁ । ଛାଡ଼ିବି ନା ରଖ୍ମବି ? ଯଦି ଏ ସବୁ 
ରଖୁନେବି ତେବେ ମୋ ସ୍ତ, ପିଲା କ”ଣ ଭାବିବେ ? କାରଣ ମୁଁ ସେମାନଙ୍କୁ ନିଃସ୍ବାର୍ଥ 
ଓ ତ୍ୟାଗମୟ ଜୀବନ ପାଇଁ ତାଲିମ ଦେଉଥିଲି ।” ଶେଷରେ ଏକଟ୍ରଷ୍ଠ ଗଢ଼ି ଗାନ୍ଧି 
ସେଗୁଡ଼ିକୁ ଟ୍ରଷ୍ଟକୁ ଦାନ କରି ଦେଉଥିଲେ । 
ଦକ୍ଷିଣ ଆଫ୍ରିକାରୁ ଫେରି ଭାରତର ପ୍ରବେଶଦ୍ଵାର ବମ୍ବେରେ ଗୋଡ଼ ଦେଲାକ୍ଷଣି 
ଗାନ୍ଧିଙ୍କ ରାଜନୈତିକ ଗୁରୁ ଗୋପାଳକୃଷ୍ଣ ଗୋଖଲେଙ୍କ ଠାରୁ ଖବର ଆସିଲା ଯେ 
ଲାଟସାହେବ ତାଙ୍କୁ ଦେଖା କରିବାକୁ ଚାହାନ୍ତି । ପ୍ରଥମ ସାକ୍ଷାତରେ ଲାଟ୍‌ ସାହେବ 
ଗାନ୍ଧିଙ୍କଠାରୁ ଏକ ପ୍ରତିଶୃତି ଚାହିଁଥିଲେ | କହିଲେ: “ ସର୍କାରଙ୍କ ସଂପର୍କରେ ଆପଣ 
କୌଣସି ପଦକ୍ଷେପ ନେବା ପୂର୍ବରୁ ମୋ ସହ ଦେଖାକରି କଥାବାଉାଁ କରିନେବେ |” 
ଗାନ୍ଧି ଉତ୍ତରରେ କହିଥିଲେ: “ ଏପରି ପ୍ରତିଶୃତି ରକ୍ଷା କରିବା ମୋ ପକ୍ଷରେ ଅତି 
ସରଳ | କାରଣ ମୁଁ ଜଣେ ସତ୍ୟାଗ୍ରହୀ” । ଏକ ସତ୍ୟାଗ୍ରହୀର ପ୍ରଥମ ଲକ୍ଷଣ ହେଲା 
ସଭ୍ୟ ଆଚରଣ | ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ଭୀ କାଳରେ ଆମ ଲୋକସଭା, ରାଜ୍ୟସଭା, 
ବିଧାନସଭାମାନଙ୍କରେ ମାନ୍ୟବରମାନଙ୍କର ଆଚରଣ ଦେଖୁଥିଲେ ଗାନ୍ଧିଙ୍କ ହୃଦୟ 
ଫାଟି ଯାଇଥାନ୍ତା । ଇଂରେଜୀ ସର୍କାରଙ୍କୁ ଭାରତରୁ ହଟାଇବା ପାଇଁ ଦୀର୍ଘ ସଂଗ୍ରାମ 
ଅବସରରେ ଗାନ୍ଧି ଥରେ ହେଲେ ଅସଭ୍ଯ ଆଚରଣର ଆବଶ୍ଯକତା ଅନୁଭବ 
କରିନଥଲେ । 
ଏହି ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଗାନ୍ଧି ବିଚାର, ଦର୍ଶନ ଓ ଉଚ୍ଚାରଣ ତଥା ଆଚରଣକୁ 
ବୁଝିବା ପାଇଁ ରତନ ଦାସଙ୍କ ପୁସ୍ତକଟି ବେଶ୍‌ କାଳୋପଯୋଗୀ ହୋଇଛି । ଗାନ୍ଧିଙ୍କ 
ବିଷୟରେ ଅନେକ ପୁସ୍ତକ ଲେଖାଗଲାଣି କିନ୍ତୁ ଜଣେ ବିଶିଷ୍ଟ ଗାନ୍ଧିବାଦୀଙ୍କ ଲେଖନୀରୁ 
ଗାନ୍ଧି କଥା ଶୁଣିବା ସଦାବେଳେ ଅଧକ ବିଶ୍ଵାସଯୋଗ୍ଯ । ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାରେ ଲିଖତ 
ଗାନ୍ଧି ସାହିତ୍ୟକୁ ଏହା ଅଧ୍ବକ ସମ୍ପଦ୍ଧ କରିବ । ଦକ୍ଷିଣ ଆଫ୍ରିକାରୁ ଗାନ୍ଧି ଭାରତକୁ 
ବାରମ୍ବାର ପ୍ରତ୍ୟାବର୍ନ କରିଥୁଲେ କିନ୍ତୁ ଶେଷଥର ପ୍ରତ୍ୟାବର୍ଭନରେ ସେ ପରାଧୀନ 
ଭାରତକୁ ସ୍ଵାଧୀନ ଭାରତରେ ପରିବର୍ଭନ କରି ସ୍ବର୍ଗକୁ ପ୍ରତ୍ୟାବର୍ଗନ କରିଥିଲେ । 
ରତନ ଭାଇଙ୍କ ଏହି ପ୍ରଚେଷ୍ଟାକୁ ଜାରି ରଖନ୍ତୁ । ଏବେବି ଆମ ଦେଶର ଅନେକ 
ଲୋକ ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଭଲକରି ଜାଣିନାହାନ୍ତି | 
ଡ. ଭଗବାନପ୍ରକାଶ 
ବରିଷ୍ଠ ପରାମର୍ଶଦାତା, ଭାରତ ନିର୍ବାଚନ ଆୟୋଗ 
ନୂଆଦିଲ୍ଲୀ 
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ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା ୧୧ 


“ମାନଚିକଚାର ଜଳ ସାଧନ କରିବାକୁ ହେଲେ ମାନା ରାଶି ଆମପାର 
ଅଯରaଛ/ୟ / ଚାକର ଳ/ବନ, ଚିଛ/, ଚାକର କାର୍ଯ୍ୟ ସଦୁ ଜିଚି ମାନଚିକଚାକୁ 
ଚି୍ଧାଣ/ଛି ଓ ସଦୂଭାବନା ଆଜକୁ ଥଧ/ଚିଚ ହଛେବ/ପାଇ ଅନୁସେରିଚ କରୁଥଲା / 
ଚାକୁ ଅବ/ କଲି 6କବଳ ନିଜକୁ ଚିନୁ କରିବା / ” 

Dr. Matin Luthar King (Jr) 
ଡଃ ମାଚିନ୍‌ ଲୁଥର କି (ଜୁନିଅର) 


ମି ହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧି ଯେତେବେଳେ ଭାରତୀୟ ରାଜନୀତିକୁ ଆସିଲେ ସେତେବେଳକୁ 


ଭାରତ ଦାସତ୍ଵ ଭୋଗ କରୁଥଲା | ଯାହାର ସ୍ପିତି ଗୋଟାଏ ବିଗଳିତ ପାତ୍ର ସଦୃଶ 
ଥିଲା | ଏହି ସମୟ ବେଳକୁ ସେ ଦକ୍ଷିଣ ଆଫ୍ରିକାର ବର୍ଣ୍ଣ ବୈଷମ୍ୟ ଲୋପ କରିବାର 
ଜଣେ ଅଗ୍ରଦୂତ ଭାବରେ ପରିଗଣିତ ହୋଇଥିଲେ । ସେଠାରେ ସେ ତାଙ୍କର ବିଶାଳ 
ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵ ଗଠନ କରିସାରିଥିଲେ । 

ଦକ୍ଷିଣ ଆଫ୍ରିକାର ଦମନକାରୀ ଗୋରା ସରକାରଙ୍କ ବିରୁଦ୍ଧରେ ସାଧାରଣ 
ଜନତାଙ୍କୁ ସେ ଯେପରି ଅହିଂସା ଉପାୟରେ ସଂଗଠିତ କରିଥୁଲେ ତାହା ବିଶ୍ବ ବିବେକକୁ: 
ଦୋହଲାଇ ଦେଇଥଲା । ସାମାଜିକ ରାଜନୈତିକ ଓ ଅର୍ଥନୈତିକ କାର୍ଯ୍ୟ 
ସଂପାଦନବେଳେ ମୂଲ୍ୟବୋଧର ଅନୁବର୍ଭନକୁ ସେ ସମାଜବ୍ଯବସ୍ଥୀ ପରିବର୍ଭନର 
ଅନନ୍ୟ ରଣକୌଶଳ ରୂପେ ଗ୍ରହଣ କରିଥୁଲେ | ସତ୍ୟ ପ୍ରତି ଗଭୀର ଆସ୍ଥା, ପ୍ରେମ, 
କରୁଣା ଓ ଅହିଂସା ତାଙ୍କୁ ବିଶ୍ଵ ମାନବଙ୍କ ମେଳରେ ଏକ ବିଦ୍ଵାନ ମାନବର ମାନ୍ୟତା 
ଦେଇଥୁଲା । ଲକ୍ଷ୍ୟ ହାସଲ ପାଇଁ ସେ ଆଦୌ ଏହି ଅମୂଲ୍ୟ ମାନବିକ ମୁଲ୍ୟବୋଧ ସହ 
ସାଲିସ କରୁ ନଥିଲେ | 
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୧୨ ଗାନିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା 


ଏହା ନିଃସନ୍ଦେହ ଯେ ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧି ଭାରତୀୟ ସ୍ଵାଧୀନତା ସଂଗ୍ରାମର ପ୍ରବକ୍ତା 
ଥଲେ ! କିନୁ ସ୍ବାଧୀନ ଭାରତର ଶାସକ ନେତାମାନେ ତାଙ୍କୁ ଉପେକ୍ଷା କଲେ । 
ଦେଶର ବିକାଶ ନିଶାରେ ସେମାନେ ଯେଉଁ ପଦ୍ଧତିକୁ ଗ୍ରହଣ କଲେ ତାହା ଗଣମୁଖୁ 
ନଥିଲା | ବିଶେଷତଃ ବହୁସଂଖ୍ୟକ ଗ୍ରାମାଞ୍ଚଳ ବାସିନ୍ଦା ପାଇଁ ଏହା ଆଦୌ ସୁସଙ୍ଗତ 
ନଥିଲା | ଗାନ୍ଧିଜୀ ଏମାନଙ୍କୁ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦିଆଯାଉ ବୋଲି ଆଗ୍ରହ ପ୍ରକାଶ କରିଥଲେ, 
କିନ୍ତୁ ଶାସକ ଓ ଯୋଜନାକାରୀମାନେ ଏଥରେ ରାଜି ନଥିଲେ । ସଂପ୍ରତି ଭାରତ 
ବିଭିନ୍ନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଉଜ୍କର୍ଷ ସାଧନ କରିବା ପରି ଅନୁଭୂତ ହୁଏ ! କିନ୍ତୁ ଗ୍ରାମାଞ୍ଚଳରେ 
ଏବେ ସୁଦ୍ଧା ବଞ୍ଚତିକରଣର ହ୍ରାସ ହୋଇନାହିଁ, ଏବେ ବି ଗ୍ରାମାଞ୍ଚଳ ଜନତା ନିପୀଡ଼ିତ 
ନିଷ୍ନେଷିତ ହେଉଛନ୍ତି । ଏହାର କାରଣ ହେଉଛି; ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧିଙ୍କ ବିକାଶ ତର୍ତଵକୁ 
ନିର୍ବୋଧ ଭାବରେ ଉପେକ୍ଷା କରାଗଲା | ପରିଣତି ସ୍ଵରୂପ ସ୍ଵାଧୀନତାର ତେଷଠୀ 
ବର୍ଷପରେ ସୁଦ୍ଧା ଚାଳିଶ ପ୍ରତିଶତ ଲୋକ ଦାରିଦ୍ର୍ୟର ସୀମାରେଖା ତଳେ ଅଛନ୍ତି । 

ଏହି ଦୁର୍ଦ୍ଦଶାକୁ ଦୃଷ୍ଟି ସମ୍ମୁଖରେ ରଖୁ ଆମକୁ ଗାନ୍ଧିଙ୍କ ପ୍ରସ୍ତାବିତ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମକୁ 
ହାତକୁ ନେଇ ସାହସିକ ଉଦ୍ୟମ କରିବାକୁ ହେବ | ଯାହା ଫଳରେ ଗ୍ରାମାଞ୍ଚଳ ଜନତା 
ବିକାଶର ସ୍ତୋତକୁ ଆସିପାରିବେ | ମାନବିକ ଅଧ୍ବକାରର ଉଲଙ୍ଘନ ଓ ଖାଦ୍ୟ ସୁରକ୍ଷା 
ଅଭାବ ସମସ୍ୟାରେ ଏବେ ସୁଦ୍ଧା ଗ୍ରାମାଞ୍ଚଳ ଜନତା ନିଷ୍ଠେଷିତ । ଏ ସମସ୍ଯାର 
ସମାଧାନ ପାଇଁ ଏବେ ବି ଯଥାର୍ଥ ପଦକ୍ଷେପ ନିଆଯାଇନାହିଁ । ଏହା ଫଳରେ ଜନତା 
ହତୋସ୍କାହିତ ହେଉଛନ୍ତି ଓ ଗଣ ଅସନ୍ତୋଷ ହିଂସାର ରୂପ ନେଉଛି | ଆମେ ଯଦି 
ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧିଙ୍କ ସାମାଜିକ ପରିବର୍ଭନର ତତ୍ତ୍ବ ଉପରେ ଆସ୍ଥା ସ୍ଥାପନ ` କରିଥା”ନତୁ 
ତେବେ ଏହି ସଂକଟ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇ ନଥାନ୍ତା | 

ଆମକୁ ସ୍ଵୀକାର କରିବାକୁ ହେବ ଯେ ପୁଞ୍ଜିବାଦୀ ଅର୍ଥନୈତିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା ବଳରେ 
ଆମ ଜାତୀୟ ସଂପତ୍ତିର ଅଭିବୃଦ୍ଧି ଘଟିଥିଲେ ସୁଦ୍ଧା ଧନୀ ଓ ନିର୍ବନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ 
ବ୍ୟବଧାନ ବଢି ବଢି ଚାଲିଛି । ରଣ ଆଧାରିତ କର୍ପୋରେଟ୍‌ ଅର୍ଥ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଧନୀକୁ 
ଆହୁରି ଧନୀ ଓ ଦରିଦ୍ରକୁ ଦରିଦ୍ରତର କରିବାରେ ସହାୟକ ହେଉଛି । ବିକାଶର 
ସ୍ପିତିଶୀଳତା ନାରେ ଏକ ବିରାଟ ରଣ ଫାଶ ଭାରତ ବେକରେ ଝୁଲାଇ ଦିଆଯାଇଛି । 
କର୍ପୋରେଟ୍‌ ଅର୍ଥ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ପ୍ରଲୋଭିତ ହୋଇ ଚତୁରତାର ସହ କ୍ଷୁଦ୍ର ଚାଷୀ ଓ 
ଗ୍ରାମ୍ୟ କାରିଗରମାନଙ୍କ ଜୀବିକା ଛଡ଼େଇ ସେମାନଙ୍କୁ ଦୂରକୁ ନିକ୍ଷେପ କରାଯାଉଛି । 
ଜାତୀୟ ଅର୍ଥନୀତି ଦେଶରେ ସବା ଉପରେ ଥବା ବ୍ୟବସାୟୀମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ପରିଚାଳିତ 
ହେଉଛି । 
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ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା ୧୩ 


ଏହି ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ କ୍ଷମତାକୁ ଅକ୍ତିଆର କରିଥବା ରାଜନୈତିକ ଦଳ ଅପରାଧୀ 
ଓ ଅସାମାଜିକମାନଙ୍କୁ ରାଜନୀତି କ୍ଷେତ୍ରକୁ ପ୍ରବେଶ କରାଉଛନ୍ତି । ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧି 
ରାଜନୀତି କ୍ଷେତ୍ରକୁ ନୈତିକତା ସଂପନ୍ନ କରିବାକୁ ଚାହୁଁଥିଲେ । କିନ୍ତୁ ଭାରତୀୟ 
ରାଜନୀତି ତାର ବିପରୀତ ଅବଲମ୍ବନ କଲା | ଏହା ଏକ ବାଣିଜ୍ୟିକ ସଂଗଠନ ପରି 
କାର୍ଯ୍ୟ କଲା । 

ଦେଶର ଗଣତାନ୍ତିକ ଅନୁଷ୍ଠାନଗୁଡ଼ିକ ଯେଉଁମାନେ ଅଧକ ଅର୍ଥ ନିବେଶ 
କରିପାରୁଥିଲେ ଓ ଅଧକ ଲାଭ ଅର୍ଜନ କରିପାରୁଥିଲେ ସେହିମାନଙ୍କର ନିୟନ୍ତ୍ରଣାଧୂନ 
ହେଲା | ଗାନ୍ଧୀୟ ରାଜନୈତିକ ତତ୍ତ୍ବ ରାଜନୀତି ଜୀବନରେ ଉତ୍ତର ଦାୟିତା ଓ 
ସ୍ଵଚୁତା ସାଂପ୍ରତିକ ରାଜନୈତିକ କର୍ମୀମାନଙ୍କ ପାଖରେ ଅଗ୍ରାହ୍ୟ ହେଲା । 

ଭାରତର ସାଧାରଣ ଜନତାଙ୍କର ମୋଟାମୋଟି ଅନୁଭବ ହେଲା-ଆମ ସାମାଜିକ 
ଜୀବନ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଦୁତ କ୍ଷୟଶୀଳତା ମଧ୍ଯରେ ଗତି କରୁଛି । ଏହା ଆମ ସଂସ୍କୃତି ଓ 
ଏତିହ୍ୟ ପାଇଁ ଏକ ଭୟଙ୍କର ବିପଦର ପଦଧ୍ବନୀ | ଧାର୍ମିକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ମଧ୍ଯ ସେହି 
ଅବକ୍ଷୟ ପରିଲକ୍ଷିତ ହେଉଛି | ଧାର୍ମିକ କ୍ରିୟାକଳାପରୁ ଆଧ୍ଧାତ୍ଧିକତାର ଅନ୍ତଃସାର ଓ 
ମାନବିକ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଅବଲୁପ୍ତ ହୋଇଯାଉଛି । ଧର୍ମସମୂହ ଏବେ କ୍ରମେ କ୍ରମେ 
ସାଂପ୍ରଦାୟିକ ପରମ୍ପରା ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରୁଛନ୍ତି ଏବଂ ସମାଜକୁ ସାଂପ୍ରଦାୟିକ ସଙ୍କଟ 
ଅଭିମୁଖୀ କରୁଛନ୍ତି | 

ଆନ୍ତର୍ଜାତିକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଗଣବିଧ୍ବଂସୀ ଅସ୍ତ୍ରର ବ୍ୟବହାର ହେତୁ ସୃଷ୍ଟି ହେଉଥିବା 
ହିଂସାବାଦ ବିଶ୍ଵଶାନ୍ତିକୁ ଅନେକ ସମୟରେ ବିପଦାପନ୍ନ କରୁଛି । ଯଦିଓ ସର୍ବୋଚ୍ଚ 
ଶକ୍ତିମାନେ ପରସ୍ପର ମଧ୍ଯରେ ଏହାକୁ ପ୍ରୟୋଗ କରିବାକୁ ଭୟ କରୁଛନ୍ତି, ସେମାନେ 
ଦୁର୍ବଳ ରାଷ୍ଟ୍ରମାନଙ୍କର ସାର୍ବଭୌମତ୍ଵ ଓ ଆର୍ଥକ ସମ୍ବଳକୁ ଅପହୃତ କରିବାପାଇଁ ଏହି 
ଅସ୍ତ୍ରର ଆଶ୍ରୟ ନେଉଛନ୍ତି | 

ବିଶ୍ଵର ଦୁର୍ବଳ ରାଷ୍ଟ୍ରମାନଙ୍କୁ ବଶୀଭୂତ କରି ଉପନିବେଶ ସ୍ଥାପନ ପାଇଁ 
ସର୍ବଶଲ୍ତିମାନ ରାଷ୍ଟ୍ରମାନଙ୍କର ଏହା ଏବେ ଏକ ନୂତନ କୌଶଳ ହୋଇପଡ଼ିଛି । 
ଦେଶରେ ଗୋଟାଏ ଅନ୍ଧକାର ଭବିଷ୍ୟତ ତାର ପକ୍ଷ ବିସ୍ତାର କରି ରହିଥିବା ବେଳେ 
ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧି ଏକମାତ୍ର ସମାଧାନ ପନ୍ଛା ପରି ମନେ ହୁଅନ୍ତି | ଯଦି ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧିଙ୍କର 
ନୀତି ଅନୁସରଣ କରାଯାଆନ୍ତା ତାହେଲେ ବଞ୍ଚତ ଓ ନିଷ୍ଠେଷିତ ଲୋକମାନଙ୍କର 
ଦୁର୍ବଶା, ଅସମତା, ହତୋସାହ, ଅସୁରକ୍ଷିତ ଓ ଅସନ୍ତୋଷ ଭାବନା ବହୁ ପରିମାଣରେ 
ଦୂରୀଭୂତ ହୋଇଯାଆନ୍ତା । ଗୋଟିଏ ଜନମଙ୍ଗଳ ସମାଜରେ ଜଣେ ବି ବ୍ୟକ୍ତିକୁ 
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୧୪ ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା 


ଦୁର୍ବଶା ଭୋଗ କରିବାକୁ ଛାଡ଼ିଦେବା ଉଚିତ ନୁହେଁ । ବିଂଶ ଶତାବ୍ଦୀରେ ମହାତ୍ସା 
ଗାନ୍ଧି ହିଁ ମଣିଷକୁ ଏତିକି ସତର୍କ କରାଇଦେଲେ ଯେ ଉଭୟ ମାନବବାଦୀ ଓ 
ଜନମଙ୍ଗଳ ସମାଜ ଗଠନ ପାଇଁ ଭୌତିକ ସହ ନୈତିକ ଉଜ୍କର୍ଷ ବି ନିହାତି ଜରୁରୀ । 

ଲକ୍ଷ୍ଯ କରାଯାଇଛି ଯେ ଯଦିଓ ଭବିଷ୍ୟତରେ ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧିଙ୍କ ନୀତିର ଆଦର 
ସଂପର୍କରେ ଭାରତୀୟମାନେ ଆଶାବାଦୀ, ତଥାପି ଗୋଟିଏ ବୁଦ୍ଧିଜୀବୀ ଗୋଷ୍ଠୀ 
ଗାନ୍ଧିଙ୍କ ଚିନ୍ତାଧାରାକୁ ଅବାସ୍ତବ ପରିକଳ୍ପନା ବୋଲି କହନ୍ତି । ସାଂପ୍ରତିକ ସମାଜରେ 
ଏହାକୁ ଆଦୌ ପ୍ରୟୋଗ କରାଯାଇପାରିବ ନାହିଁ ବୋଲି ସେମାନଙ୍କର ବଦ୍ଧମୂଳ 
ଧାରଣା । ଲୋକମାନେ ବସ୍ତୁବାଦ ଚେତନା ଭିତରେ ଏମିତି ମଜିଯାଇଛନ୍ତି ଯେ 
ମାନବ ସମାଜ ଧୀରେ ଧୀରେ ଡୁବିବାକୁ ବସିଲାଣି ! ଆମେ ଯଦି ଗାନ୍ଧୀୟ ଚେତନାକୁ 
ଏହିପରି ଅବଜ୍ଞା କରି ଚାଲିଥିବା ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧିଙ୍କର କୌଣସି କ୍ଷତି ହେବ ନାହିଁ। 
କାରଣ ତାଙ୍କର ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଶାଶ୍ବତ, ଚିରନ୍ତନ । ତାର ଅବକ୍ଷୟ ନାହିଁ । ତାଙ୍କ 
ମୂଲ୍ୟବୋଧକୁ ଆଘାତ କରି ଧ୍ଵଂସ କରିଦେବାର ସକଳ ପ୍ରଚେଷ୍ଟା ପଣ୍ଡ ହୋଇଯାଇଛି 
ଓ ସେ ସେମିତି ପଥର ପରି ଦୃଢ ରହିଛି । 

ସବୁଠାରୁ ବଡ଼ କଥା ସେ ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି ଯେ ସମାନତା ଓ ମାନବିକ ମର୍ଯ୍ୟାଦା 
ସମନ୍ବିତ ହୋଇ ଗତି କରନ୍ତି । ଗୋଟିଏ ମର୍ଯ୍ୟାଦାବନ୍ତ ଜୀବନ ପାଇଁ ମୌଳିକ 
ଆବଶ୍ୟକତା କ୍ଷେତ୍ରରେ ମଣିଷ ମଣିଷ ମଧ୍ୟରେ କୌଣସି ପାର୍ଥକ୍ୟ ରହିବା ଉଚିତ 
ନୁହେଁ । ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ମତରେ ଜଶେ ଡାକ୍ତର ଓ ଜଣେ ମେହେନ୍ତରର ମଜୁରୀ ମଧ୍ଯରେ 
କିଛି ପାର୍ଥକ୍ୟ ରହିବା ଆବଶ୍ଯକ ନାହିଁ । ଏହା ଗୋଟାଏ ଆଦର୍ଶ ସମାଜ ହେବ | 
ଯାହାକୁ ଆମେ ମାନବିକ ସମାଜ ବୋଲି କହିବା | ଶ୍ରମର ମର୍ଯ୍ୟାଦା ସମତାର ମାନଦଣ୍ଡ | 
କିନ୍ତୁ ଯେହେତୁ ଦୁଇଟି ମଣିଷ ସବୁ ଦିଗରୁ ସମାନ ନୁହଁନ୍ତି, ସେ ପରାମର୍ଶ ଦେଉଥିଲେ, 
କିଛି ଭିନ୍ନତା ରହୁ, ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାର ଲୋକ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ କାମ କରନ୍ତୁ, କିନୁ ସମସ୍ତେ କିଛି 
କିଛି ଶରୀର ଶ୍ରମ କରନ୍ତୁ ଯାହା ଫଳରେ ସେମାନେ ପ୍ରକୃତି ଠାରୁ ବିଛିନ୍ନ ହେବେ 
ନାହିଁ । ପ୍ରତ୍ୟେକ ମଣିଷର ଖାଦ୍ୟ, ବାସଗ୍ଧହ, ବସ୍ତ ଶିକ୍ଷା, ଚିକିତ୍ସା, ସ୍ଵାଧୀନତା ଓ 
ମର୍ଯ୍ୟାଦା ପାଇବାର ଅଧୁକାର ଅଛି । ଏହି ସମାନତା ପାଇଁ ବଂଶ ପରିଚୟ, ପଦ 
ମର୍ଯ୍ୟାଦା ବୃତ୍ତି ଓ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଆକସ୍ମିକ ପରିସ୍ଥିତି ଯାହା ମଣିଷ ନିୟନ୍ତ୍ରଣରେ ନାହିଁ, ତାହା 
କିଛି କରିପାରିବ ନାହିଁ । ଜଣେ ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ଅପରର ମର୍ଯ୍ୟାଦା କ୍ଷୁଣ୍ଡ ହେବାପରି କିଛି 
କାର୍ଯ୍ୟ କରିବାପାଇଁ ଆଦୌ ପ୍ରଶୟ ଦେବା ଉଚିତ ନୁହେଁ । ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧି ପଞ୍ଚାୟତି 
ରାଜ ଅନୁଷ୍ଠାନକୁ ସୁଦୃଢ କରିବା ପାଇଁ ଚେଷ୍ଟା କରିଥଲେ | ପଞ୍ଚାୟତି ରାଜକୁ ନାମକୁ 
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ମାତ୍ର କ୍ଷମତା ହସ୍ତାନ୍ତର କଲାପରେ ପଞ୍ଚାୟତି ରାଜ ନିଷ୍ପିୟ ରହୁଛି । ଏ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସୁଦ୍ଧା 
ଜିଲ୍ଲାପାଳମାନେ ଅଧ୍ବକ କ୍ଷମତା ଉପଭୋଗ କରୁଛନ୍ତି । ଗାନ୍ଧିଜୀ ଚାହୁଁଥିଲେ ପଞ୍ଚାୟତ 
ରାଜନୈତିକ ଓ ଅର୍ଥନୈତିକ କ୍ଷମତାର ସଂଚାଳକ ହେଉ | ଯାହା ଫଳରେ ଜନତା 
ଅନୁଭବ କରିବେ ଯେ ସେମାନେ ଭାଗିଦାରୀ ଗଣତନ୍ତ୍ରରେ ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ ଅଛନ୍ତି | ଭାରତୀୟ 
ଗଣତନ୍ତ୍ରର ରୂପରେଖ ଏବେ ବିଭଙ୍ଗ ହୋଇପଡ଼ିଛି | ଏହାର କାର୍ଯ୍ୟକଳାପ ମାଫିଆ ଓ 
ଅସାମାଜିକ ଲୋକଙ୍କ ଦ୍ଵାରା କବଳିତ | ଗଣତନ୍ତ୍ର କେବଳ ଲୋକମାନଙ୍କୁ ସେମାନଙ୍କ 
ଦାଉରୁ ରକ୍ଷା କରିପାରିବ ଯଦି ସ୍ଥାନୀୟ ଲୋକମାନେ ଏହି ଅସାମାଜିକଙ୍କ ପ୍ରତି 
ସତର୍କ ଦୃଷ୍ଟି ଦେବେ । ଯଦି ପଞ୍ଚାୟତଗୁଡ଼ିକ ଉତ୍ତମ ଓ ଉତ୍ସର୍ଗୀକୃତ ମଣିଷମାନଙ୍କ 
ଦ୍ଵାରା ପରିଚାଳିତ ହେବ ତେବେ ଗଣତନ୍ତ୍ର ବହୁ ପରିମାଣରେ ପରିଶୁଦ୍ଧ ହୋଇପାରିବ । 
ସେଇଥିପାଇଁ ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧି ଗଣତନ୍ତ୍ରକୁ ଜନତାର ଭାଗିଦାରିତାରେ ବିଶୁଦ୍ଧ କରିବାକୁ 
ଚାହୁଁଥିଲେ | 


Hoo 


“ଜି 6ରୋଟିଏ ଚିତ ସାପ ସନଦିଚ 6ମାେ 6ଘାଟଏ ଯରେ 
ରଞାପାଏ, ଥାଉ ଯଜି 6ମା ଛ/୭6ର ଲାଠି ଥାଏ, 696 ସ/ଅଟିକୁ 
ଜା6ଳେ ମାଜିଦେଜି 6ସନ ଉଭୟେ ନ 6ମୋର ଲାଠିଚିକୁ 
ଉ/ଂଦେଜି /” ¬ ମହାମା ଗାନ୍ଧି 
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୧୬ ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା 

ସାଂପ୍ରତିକ ସାମାଜିକ, 
ରାଜନୈତିକ ଓ 
5 ¬ ଅର୍ଥନୈତିକ ଦୃଶ୍ଯପଟ 


ସାମାଜିକ ଦୃଶ୍ୟପଟ:-ଭାରତ ସ୍ଵାଧୀନ ହେବାପରେ ଭାରତୀୟ ସଭ୍ୟତା 


ଏକ ଭିନ୍ନ ଆକାର ଧାରଣ କଲା | ଭାରତର ଅଭିଜାତ ଗୋଷ୍ଠୀ ଦେଶର ମୁଖ୍ୟ ଅଂଶର 
ଆହାରକୂ ଉଦରସ୍ଥ କରିବାରେ ସମର୍ଥ ହେଲେ | ଏହା ସତ୍ୟ ଯେ ଏହି ଅଭିଜାତ 
ଗୋଷ୍ଠୀଙ୍କ ସହାୟତାରେ ହିଁ ବ୍ରିଟିଶମାନେ ଦେଢ଼ଶହ ବର୍ଷ ଧରି ଭାରତୀୟମାନଙ୍କୁ 
ଶାସନ କରିପାରିଥିଲେ | ସେହିମାନେ ହିଁ ଭାରତରେ ଉପନିବେଶବାଦୀ ସଂସ୍କୃତିର 
ପ୍ରବର୍କ ଏବଂ ସେମାନେ ଏହି ସାଂସ୍କୃତିକ ସର୍ବହରା ବଞ୍ଚତମାନଙ୍କୁ ବଶୀଭୂତ କରିବାର 
ମାଧ୍ୟମ ରୂପେ ଗ୍ରହଣ କଲେ | ଏହି ସଂସ୍କୃତିର ପ୍ରଭାବରେ ବ୍ୟକ୍ତି ଅତିଶୟ ବସ୍ତୁବାଦୀ 
ଓ ଭୋଗ ସର୍ବସ୍ଵ ହୋଇପଡ଼ିଲା । ଏହି ବସ୍ତୁତୃଷ୍ଣା ସମାଜରେ ଲୋଭ, ପ୍ରିୟାପ୍ରୀତି 
ତୋଷଣ, କୃତ୍ରିମତା, ଦୁର୍ନୀତି ଆଦି ସ୍ଵାର୍ଥବାଦୀ ଚେତନାକୁ ତ୍ବରାନ୍ବିତ କଲା ଏବଂ 
ସମାଜ ପ୍ରତି ମଣିଷର ଅଙ୍ଗୀକାରବଦ୍ଧତାକୁ କ୍ରମହ୍ରାସ ମାନ କଲା | ଯେଉଁ ସମାଜରେ 
ବ୍ୟକ୍ତି ପରସ୍ପର ପାଇଁ ଚିନ୍ତା ନ କରିଛି ସେ ସମାଜକୁ ଆଦୌ ମାନବୀୟ ବୋଲି 
କୁହାଯାଇପାରିବ ନାହିଁ । ମାନବ ସମାଜ ମଣିଷ ସହ ମଣିଷର ସଂପର୍କରେ ତିଷ୍ଠି 
ରହେ | ଏହା ଅର୍ଥ ମୁଁ ମୋର ପ୍ରତିବେଶୀର ସୁଖ ଦୁଃଖରେ ସହଭାଗୀ ହେବା ଉଚିତ । 
ଏହି ହେତୁ ଆଧୁନିକ ସଭ୍ୟତାକୁ ମହାତ୍ସାଗାନ୍ଧି କଡ଼ା ସମାଲୋଚନା କରୁଥିଲେ | ଏହି 
ସଭ୍ୟତା କେବଳ ଭୌତିକ ବିକାଶ ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଓ ସମାଜର ନୈତିକ ଦିଗକୁ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ 
ଉପେକ୍ଷା କରିଥାଏ | 

ମାନବ ସମାଜ ପାଇଁ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର ନିଜସ୍ଵ ପରିଭାଷା ଥଲା | ତାଙ୍କ ମତରେ 
ମାନବୀୟ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଆଧାରିତ କେତେକ ଆଚରଣ ବିଧ୍ୂ ଅନୁସାରେ ସମାଜ 
ପରିଚାଳିତ ହେବା ଆବଶ୍ୟକ | ଏହି ପ୍ରକ୍ରିୟା ମଣିଷକୁ ସ୍ଵାର୍ଥସର୍ବସ୍ବ ହେବାକୁ ଦିଏନାହି । 
ଏହି ନୈତିକ ଆଚରଣ ବିଧ ମଣିଷ ମଣିଷ ମଧ୍ଯରେ ସୁସଂପର୍କ ସ୍ଥାପନ କରିବାପାଇଁ 
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ନିହାତି ଆବଶ୍ୟକ | ସେହିପରି ମହାତ୍ସାଗାନ୍ଧି କହୁଥିଲେ ସଭ୍ୟତା ସେହିପରି ଏକ 
ଆଚରଣ ବିଧ ଯାହା ଆମ କର୍ରବ୍ୟର ପଥ ନିରୂପଣ କରେ | ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର ମାନବିକତା 
ପ୍ରତି ଯଥେଷ୍ଟ ସମ୍ମାନ ଥଲା | ମାନବିକତାର ଦୁର୍ଗକୁ ନଭଶ୍ଚୁˆ୍ମୀ କରି ରଖୁବାପାଇଁ ସେ 
ସ୍ଥାନ କାଳ ଶୈକ୍ଷିକ ଶୃଙ୍ଖଳା ଧର୍ମ ସଂସ୍କୃତିର ସବୁ ବାଧା ବନ୍ଧନକୁ ଅତିକ୍ରମ କରି 
ଯାଇଥିଲେ | ସେ କହୁଥିଲେ ସତ୍ୟ ହିଁ ପ୍ରତ୍ୟେକ ମଣିଷର ଅନ୍ତିମ ଲକ୍ଷ୍ୟ ହେବା 
ଆବଶ୍ୟକ | ସତ୍ୟ ଅହିଂସା ଓ ଉତ୍ତମ ବିଚାରକୁ ସମାଜର ପ୍ରତ୍ୟେକ ସ୍ତରର ଲୋକ 
ଜୀବନର ମୂଳମନ୍ତ୍ର ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିବା ଉଚିତ | ସମାଜର ଗୁଣାତ୍ସକ ମଣିଷମାନଙ୍କ 
ଅସ୍ତିତ୍ଵ ଲୋଭୀ ସ୍ବାର୍ଥପର ବିଶୂଙ୍ଖଳିତ ମଣିଷମାନଙ୍କ ଅପେକ୍ଷା କାହିଁ କେତେ ଗୁଣରେ 
ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ । ସେ ଏମିତି ଜଣେ ସାହସୀ ବ୍ୟକ୍ତି ଥଲେ ଯିଏ ଇତିହାସର ପ୍ରତିକୂଳ 
ସ୍ରୋତରେ ପହଁରି ଭାତୃତ୍ଵ ଓ ସାମାଜିକ ନ୍ୟାୟପାଇଁ ନୂଆ ଇତିହାସ ରଚନା କରିଗଲେ | 
ଗୋଟିଏ ନୂଆ ମାନବିକତାରେ ରୁଵ୍ଧିମନ୍ତ ସମାଜ ଗଠନ କରିବାପାଇଁ ସେ ସାତଗୋଟି 
ମୌଳିକ ଆଚରଣ ବିଧ୍ଵ ପ୍ରଣୟନ କରିଥଲେ | ଏହି ଆଚରଣ ବିଧ୍ବ ଯେପରି ନିମ୍ପୋକ୍ତ 
ପ୍ରକାରେ ଲକ୍ଷ୍ୟଚ୍ୟୁତ ନହୁଏ ସେଥପ୍ରତି ସଦା ଜାଗ୍ରତ ହେବାପାଇଁ ସେ ଉଦ୍‌ବୋଧ 
ଦେଉଥିଲେ । 

୧- ନୀତିହୀନ ରାଜନୀତି 

୨- ବିବେକବିହୀନ ଆନନ୍ଦ 

୩- କର୍ମବିହୀନ ସଂପରି 

୪- ଚରିତ୍ରବିହୀନ ଜ୍ଞାନ 

୫- ମୁଲ୍ୟବୋଧହୀନ ବ୍ୟବସାୟ 

୬- ତ୍ୟଯାଗବିହୀନ ଉପାସନା | 

୭- ମାନବିକତାବିହୀନ ବିଜ୍ଞାନ 

ସେ ସତର୍କ କରି ଦେଇଥିଲେ ଯେ ଯଦି ଏହି ନୀତିଗୁଡ଼ିକ ଅନୁସରଣ କରାନଯାଏ 
ତେବେ ମଣିଷ ସମାଜ ନିଶ୍ଚୟ ରସାତଳଗାମୀ ହେବ । କାରଣ ଏହି ମୌଳିକ 
ନୀତିଗୁଡ଼ିକ ମଣିଷର ମୌଳିକ ମୂଲ୍ୟବୋଧରୁ ସୃଷ୍ଟି । ତେଣୁ ଏଗୁଡ଼ିକୁ ଆଦୌ ଉଲଙ୍ଘନ 
କରାଯାଇ ନପାରେ । କିନ୍ତୁ ତାହାର ପ୍ରୟୋଗ ବିଧ୍ବ ସ୍ଥାନ କାଳ ପାତ୍ର ଭେଦରେ 
ଭିନ୍ନତା ପରିଲକ୍ଷିତ ହୋଇପାରେ | ମାନବୀୟ ଆଚରଣ ପ୍ରକୃତିର ନୀତିକୁ ବିରୋଧ 
କରିବା ଆଦୌ ଉଚିତ ନୂହେଁ । ଏପରି ହେଲେ ମାନବିକତାର ଆଦୌ ବିକାଶ 
ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ । 
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୧୮ ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା 


ମହାତ୍ସାଗାନ୍ଧିଙ୍କ ଦର୍ଶନ ନିର୍ବିବାଦ ଥଲା । କାରଣ ଏହା ନୀତି ଆଦର୍ଶ ଓ କର୍ମ 
ସହ ସମନ୍ବିତ ହୋଇଥିଲା | ତାଙ୍କ ଦର୍ଶନରେ କର୍ମର ବହୁତ ବଡ଼ ଭୂମିକା ଥୁଲା | 
ଗୋଟାଏ ସାମାଜିକ ବ୍ଯବସ୍ଥା ତିଷ୍ଠିପାରିବ ଯେତେବେଳେ ମାନବ ଜାତି ବିଭିନ୍ନ 
ଆଦର୍ଶ, ଚିନ୍ତା, ଚେତନା, ଧାରଣା ଓ ସାମାଜିକ ସ୍ଥିତି ସତ୍ତ୍ଵେ ଏକତ୍ର ବାସ କରିବେ ଓ 
ପରସ୍ପର ପରସ୍ପର ସୁଖ ଦୁଃଖରେ ସହଭାଗୀ ହୋଇପାରିବେ । 

ଅର୍ଥନୈତିକ ଚିତ୍ରପଙ୍ଗ:-ଭାରତୀୟ ସଭ୍ୟତା ବହୁ ପ୍ରାଚୀନ । ଏହାର ଅର୍ଥନୈତିକ 
କାର୍ଯ୍ୟକଳାପ ନ୍ୟାୟ ଏବଂ ମର୍ଯ୍ୟାଦା ଆଧାରିତ ଥଲା | ସେତେବେଳେ ବିକେନ୍ଦ୍ରୀକରଣ 
ଅର୍ଥନୀତି ସମାଜରେ ପ୍ରଚଳନ ଥଲା | ବିତ୍ବାନ ଓ ଧନୀମାନେ ବଞ୍ଚତ ଓ ସର୍ବହରାଙ୍କ 
ପାଇଁ କରୁଣାସ୍ପନ୍ନ ଥିଲେ | ସେମାନଙ୍କ ମଙ୍ଗଳ ପାଇଁ ଯତ୍ନ କରୁଥିଲେ | ପ୍ରାଚୀନ 
ଯୁଗରେ ଧନୀ ଓ ପ୍ରତିପତ୍ତିସମ୍ପନ୍ନ ବ୍ୟକ୍ତିମାନେ କେତେକ ଆଚରଣ ବିଧ୍ବକୁ ମାନି 
ସେମାନଙ୍କ ଧନସଂପର୍ି ଖର୍ଚ୍ଚ କରୁଥିଲେ | ସେମାନଙ୍କର କିଛି ସାମାଜିକ ପ୍ରତିବଦ୍ଧତା 
ଥିଲା ଯାହା ସେମାନେ ପାଳନ କରୁଥିଲେ | ଅର୍ଥନୈତିକ ବୈଷମ୍ଯ ଥଲା କିନ୍ତୁ 
ଆଜିଭଳି ଏତେ ପ୍ରବଳ ନଥୁଲା | ସମଗ୍ର ଅର୍ଥନୈତିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା ବିକେନ୍ଦ୍ରୀତ ହୋଇଥଲା | 
ଅଧବକାଂଶ ଉତ୍ପାଦକ ଉତ୍ପାଦନକାରୀ ସାଧନର ମାଲିକ ଥିଲେ | ତେଣୁ ସେଠାରେ 
ଶୋଷଣ କଷଣର ପ୍ରଶ୍ନ ହିଁ ନଥୁଲା | 

ଶିଳ୍ପ ବିପ୍ଲବ ପରଠାରୁ ସମଗ୍ର ଅର୍ଥନୈତିକ ଚିତ୍ରପଟ୍ଗ ପରିବର୍ଭନ ହୋଇଗଲା | 
ଏହି ବିପ୍ଲବ ପୁଞ୍ଜବାଦୀ ଅର୍ଥତନ୍ତର ପ୍ରଚଳନକାରୀ ରୂପେ ବିଶ୍ଵପ୍ରସିଦ୍ଧ ହୋଇ ରହିଗଲା | 
ଅନ୍ୟ ଅର୍ଥରେ ଏହା ଏକ ନୂଆ ଅର୍ଥନୀତି ପରିଭାଷାରେ ପରିଚିତ ହେଲା ଯେଉଁଠାରେ 
ପୁଞ୍ଜିନିବେଶ କଲେ ସର୍ବାଧ୍ଵକ ଲାଭ ବାହାରିଲା | ଦରିଦ୍ର ଓ ବଞ୍ଚତମାନେ ଏହି ଶିଳ୍ପ 
କାରଖାନାରେ ଶ୍ରମିକ ରୂପେ କାର୍ଯ୍ୟ କଲେ | ଶିଳ୍ପ ବିପ୍ଲବ ଉତ୍ପାଦନକାରୀ ମାନଙ୍କୁ 
ଅଣଉପ୍ପାଦନକାରୀରେ ପରିଣତ କରିଦେଲା ଏବଂ ସେମାନେ କେବଳ ମଜୁରୀ 
ଅର୍ଜନକାରୀ ଦିନମଜୁରିଆ ହୋଇ ରହିଗଲେ । ସେମାନଙ୍କୁ କୌଳିକ ବୃତ୍ତିରୁ ବଞ୍ଚତ 
କରାଗଲା | ସାମାନ୍ୟ କେତେଟା ଟଙ୍କା ପାଇଁ ମଜୁରୀ ପଛରେ ଧାଇଁଲେ । ବିଶ୍ବ 
ଅର୍ଥନୀତିକୁ ପ୍ରବେଶ କରିଥୁବା ଏହା ଏକ ସର୍ବନାଶୀ ଅର୍ଥନୀତି, ଯେଉଁଠାରେ ୟୁରୋପର 
କୋଟି କୋଟି କ୍ଷୁଦ୍ରଚାଷୀ, ଗ୍ରାମ୍ୟ କୃଷିଭିଭିକ କାରିଗର ଏବଂ କୃଷକମାନେ ବିସ୍ତାରିତ 
ଭାବରେ ଶୋଷଣର ପରିସର ଭିତରକୁ ଆସିଗଲେ । ଶିଳ୍ପବିପୁବ ପୁଞ୍ଜିପତିମାନଙ୍କ 
ପାଇଁ ଏକ ସୁବର୍ଣ୍ଣ ସୁଯୋଗ ଆଣିଲା ସତ କିନ୍ତୁ କୃଷକ ଓ କାରିଗରମାନଙ୍କ ଶିଳ୍ପ 
କାରଖାନାର ଶ୍ରମିକରେ ପରିଣତ କରିଦେଲା । 
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ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା ୧୯ 


ଏହି ଅର୍ଥନୈତିକ ପଦ୍ଧତି ମହାତ୍ସାଗାନ୍ଧିଙ୍କ ଚେତନାକୁ ଆଘାତ କଲା, ସେଥୁପାଇଁ 
ସେ ଦେଶରୁ ବ୍ରିଟିଶ ଅର୍ଥନୀତିକୁ ହଟେଇ କୂଟୀରଶିନ ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଲେ 
ଯେଉଁଠାରେ ଗ୍ରାମ୍ୟ ଦରିଦ୍ର ଜନତା ସ୍ବୟଂ ଆତ୍ସନିଯୁକ୍ତି ପାଇପାରିବେ । କାହା ଉପରେ 
ନିର୍ଭର ନକରି ନିଜର ମୌଳିକ ଆବଶ୍ଯକତା ପାଇଁ ଆବଶ୍ୟକ ହେଉଥିବା ଦବ୍ଯ 
ଉତ୍ପାଦନ କରିପାରିବେ | ସେମାନେ ନିଜେ ନିଜର ମାଲିକ ହେବେ ଏବଂ ଧନୀମାନଙ୍କର 
ଶୋଷଣରୁ ନିଜ୍ବକୁ ମୁକ୍ତ କରିପାରିବେ । ଏହି ଉପାୟରେ ମହାତ୍ସାଗାନି ଆର୍ଥକ ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ 
ବିକ୍ରେନ୍ଦ୍ରୀକରଣ କରିଥଲେ ଯାହା ଫଳରେ ଲୋକଙ୍କ ହାତରେ ସମ୍ପତ୍ତି ଠୁଳ ହେବାର 
ପ୍ରକ୍ରିୟାକୁ ଦୂରେଇ ଦେଇ ହୋଇଥାନ୍ତା | ଏହି ଉପାୟରେ ଆମ ଜାତୀୟ ଅର୍ଥନୀତିକୁ 
ନିୟନ୍ତ୍ରିତ କରିହେବ । ଅର୍ଥନୈତିକ ଶୋଷଣ ସର୍ବନିମ୍ନ ସ୍ତରକୁ ଆସିଯିବ । ଭାରତରେ 
ଏକ ସ୍ଥିର ଓ ସହନଶୀଳ ଅର୍ଥନୀତି ହୋଇପାରିବ । ଗ୍ରାମୀଣ ଦରିଦ୍ର ଜନତା ଅର୍ଥନୈତିକ 
ଜଗତିକରଣର ଆକ୍ରମଣ ଭିତରୁ ନିଜକୁ ରକ୍ଷା କରିପାରିବେ | 

ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧି ଚାହୁଁଥିଲେ, ଭାରତ ପରି ଏକ ବିରାଟ ଗ୍ରାମାଭିମୁଖୀ ଦେଶରେ 
ବିସ୍ତୃତ ଶିନ୍ଞୀକରଣ ଚଳିବ ନାହିଁ ଯାହା କେନ୍ଦ୍ରୀଭୂତ ଅର୍ଥନୀତି ଆଧାରିତ । ଦରିଦ୍ର ଓ 
ସର୍ବହରା ମାନେ ଗାଁରେ ବାସ କରନ୍ତି । ଯଦି ଅର୍ଥନୀତି ବ୍ଯବସ୍ଥା ଗ୍ରାମ୍ଯ ଦରିଦ୍ର 
ଜନତାର ହିତ ସାଧନ କରେ ନାହିଁ, ସେମାନଙ୍କୁ ଆହୁରି ଦୁର୍ବଶାଗ୍ରସ୍ତ କରେ ତେବେ 
ତାହା ଯେତେ ଗୌରବମୟ ପଦ୍ଧତି ହେଉନା କାହିଁକି ଭାରତରେ ତାହା ବର୍ଜନୀୟ | 
ଆଜିର ଯୁଗରେ, ଯେଉଁଠି ବିଜ୍ଞାନ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଏକ ହେବାପାଇଁ ଦ୍ଵାର ଖୋଲି ଦେଇଛି, 
ସେଠାରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ସ୍ତରର ଲୋକଙ୍କ ପାଇଁ ଜ୍ଞାନର ଭଣ୍ଡାର ଖୋଲିଦେଇଛି | କେତେକ 
ବସ୍ତୁବାଦୀ ମଣିଷଙ୍କ ଉନ୍ନତି ପାଇଁ ଆମେ ଆମ ଲୋକମାନଙ୍କୁ ଦୂର୍ଦଶା ଭୋଗିବାପାଇଁ 
ଛାଡ଼ିଦେବା ନାହିଁ | ଏହି ଅନ୍ୟାୟକୁ ପ୍ରତିରୋଧ କରିବାକୁ ହେଲେ ଆମ ଅର୍ଥନୀତିକୁ 
ଆତ୍ୁନିର୍ଭରଶୀଳ ଅର୍ଥନୀତିରେ ପରିବର୍ଭନ କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ । 

ରାଜନୈତିକ ପରିଦୂଶ୍ୟ:-ଯେଉଁ ଦିନଠାରୁ ଭାରତ ସ୍ବାଧୀନତା ହାସଲ କଲା, 
ତା ପରଠାରୁ ଭାରତର ରାଜନୀତି ଏକ ତ୍ରୁଟିପୂର୍ଣ୍ଣ ପଥରେ ଗତି କରୁଛି । ସାଧାରଣ 
ଜନତାକୁ ମାନବିକ ମର୍ଯ୍ୟାଦା, ସାମାଜିକ ଓ ଅର୍ଥନୈତିକ ନ୍ୟାୟ ଯୋଗେଇଦେବା 
ସତ୍ତ୍ଵେ ରାଜନୀତି ସାଧାରଣ ଜନତାଙ୍କ ରାଜନୈତିକ କ୍ଷମତା ଲୁଣ୍ଠନ କରି ନୀରବ 
ଦର୍ଶକ ସଜେଇଛି । ଭାରତୀୟ ରାଜନୀତି କେବଳ କ୍ଷମତାଲୋଭୀ ରାଜନୈତିକ 
ଦଳମାନଙ୍କର କ୍ଷମତା ଲାଳସାର ପରିସର ମଧ୍ଯରେ ଆବଦ୍ଧ ହୋଇ ରହିଯାଇଛି, 
ସେମାନେ ରାଜନୀତିକୁ ନିଜ ରାସ୍ତାରେ ନିଜର ସୁବିଧା ଅନୁଯାୟୀ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିଥା'ନ୍ତି | 


Digitized by srujanika@gmail.com 


9୦ ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା 


ଭାରତରେ ପ୍ରଚଳିତ ଗଣତାନ୍ତିକ ପଦ୍ଧତି ବ୍ରିଟିଶ ଗଣତନ୍ତ୍ରର ଏକ ପ୍ରତିଲିପି । ଯାହାର 
ଭାରତୀୟ ଗଣମାନସକୁ ସଚେତନ କଲାପରି ସାମର୍ଥ୍ୟ ନାହିଁ | ଉପରକୁ ଏହା ସାଧାରଣ 
ଜନତାଙ୍କର ରାଜନୈତିକ ଭାବପ୍ରବଣତାକୂ ଧ୍ବଂସ କରିଦେଇଛି ଯାହା ସ୍ବାଧୀନତା 
ଆନ୍ଦୋଳନ ସମୟରେ ମହାତ୍ସାଗାନ୍ଧିଙ୍କ ନେତୃତ୍ବରେ ସାଧାରଣ ଜନତା ପ୍ରଦର୍ଶିତ 
କରିଥିଲେ | ଭାରତୀୟ ଗଣତନ୍ତ୍ର ଏକ କେନ୍ଦ୍ରୀଭୂତ କ୍ଷମତା ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ କ୍ରିୟାଶୀଳ | 
କେବଳ ଭୋଟଦାନ ଅଧ୍ୂକାର ବଳରେ ଦକ୍ଷ ରାଜନୈତିକ ଦଳଙ୍କୁ ଶାସନ ଗାଦିକୁ 
ପଠାଇବା ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ୟ କିଛି କରିପାରେ ନାହିଁ । ସେଇଠି ହିଁ ତାର ରାଜନୈତିକ 
ଦାୟିତ୍ଵ ଶେଷ ହୋଇଯାଏ । ରାଜନୀତିର କୌଣସି ବଡ଼ବଡ଼ କାର୍ଯ୍ୟକଳାପରେ ତାର 
ଆବଶ୍ୟକତା ପଡ଼େ ନାହିଁ | 


ମହାତ୍ସା ଗାନି କେନ୍ଦ୍ରୀଭୂତ କ୍ଷମତା ବ୍ଯବସ୍ଥାର ବିପକ୍ଷରେ ଥଲେ । କ୍ଷମତାର 
ସର୍ବନିମ୍ନସ୍ତର ଗ୍ରାମପରିଷଦ ଓ ତାପରେ ପଞ୍ଚାୟତ ସ୍ତରରେ ରହିବା ଉଚିତ ବୋଲି 
କହୁଥିଲେ । ସେ ପରୋକ୍ଷ ନିର୍ବାଚନ ପଦ୍ଧତି କଥା କହୁଥିଲେ | ଯେଉଁଠାରେ 
ଜନପ୍ରତିନିଧ୍ୂମାନଙ୍କ ଜନତା ମନୋନୀତ କରି ପଠାଇବେ । ସେ ସିଧାସଳଖ କ୍ଷମତା 
ସଦନଙ୍କୁ ଯିବା ଉଚିତ ନୁହେଁ । ନିର୍ବାଚନ ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାର ମନୋନୟନ 
ପର୍ଯ୍ୟାୟ ରହିବା ଆବଶ୍ୟକ । ଜନପ୍ରତିନିଧୂମାନେ ପ୍ରାର୍ଥୀତ୍ଵ ଦାଖଲବେଳେ ସେହି 
ପର୍ଯ୍ୟାୟର ସମ୍ମୁଖୀନ ହେବା ଉଚିତ । ଗ୍ରାମ୍ୟ ସ୍ତରରୁ ରାଜ୍ୟସ୍ତର ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଗୋଟିଏ 
ପରିଷଦ ରହିବା ଆବଶ୍ୟକ । ଏହି ପରିଷଦ ହିଁ ସେମାନଙ୍କ ପ୍ରତିନିଧ୍ବଙ୍କୁ ଜାତୀୟ 
ପରିଷଦକୁ ଏହି ମନୋନୟନ ପ୍ରକ୍ରିୟା ମାଧ୍ୟମରେ ପଠାଇବା ଉଚିତ । ଏହା 
ନିଃସନ୍ଦେହରେ ସାଧାରଣ ଜନତାଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ରାଜନୀତି ପ୍ରତି ସଚେତନତା ସୃଷ୍ଟି 
କରିବ ଓ ସେମାନେ ମଧ୍ଯ ନିଷ୍ପତ୍ତି ନେବାର ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ନିଜର ଅଧ୍ବକାର ସାବ୍ୟସ୍ତ 
କରିପାରିବେ | ଦୁର୍ନୀତି, ପ୍ରିୟାପ୍ରୀତି ତୋଷଣ, କୃତ୍ରିମତା, ଧର୍ମବିଦଵେଷ ଆଦି ଦୂରାଚାରକୁ 
ରାଜନୀତି କ୍ଷେତ୍ରରୁ ଦୂରେଇ ଦିଆଯାଇପାରିବ । 

ଗାନ୍ଧିଜୀ କହୁଥିଲେ, ରାଜନୀତି କରୁଥିବା ଲୋକମାନେ ନିଜକୁ ଦେଶସେବକର 
ପରିଭାଷାରେ ପରିଚିତ କରିବା ଉଚିତ । ମହାତ୍ସାଗାନ୍ଧି ଲୋକମାନଙ୍କ ସତ୍ଯାଗ୍ରହ, 
ସାମାଜିକ ଆଇନଅମାନ୍ୟ, ଅହିଂସା, ଅସହଯୋଗ ଆଦି କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ ମାଧ୍ଯମରେ ରାଜନୀତି 
ସଂପର୍କରେ ଶିକ୍ଷା ଦେଉଥିଲେ | ଏହିସବୁ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମରେ ଯୋଗଦେବା ଦ୍ଵାରା ସେମାନେ 
ରାଜନୀତି ଶିକ୍ଷା ଗ୍ରହଣ କରିପାରୁଥିଲେ | ଗ୍ରାମର ପ୍ରତ୍ୟେକ ସାବାଳକ ପୁରୁଷ ଓ ସ୍ତୀ 
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ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା ୨୧ 


ଗ୍ରାମ ପରିଷଦର ସଭ୍ୟ ହେବେ । ପ୍ରତ୍ୟେକ ନିଷ୍ପତ୍ତି ନିଆ ହେଉଥିବା କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମରେ 
ସେମାନଙ୍କୁ ବିଧଵବଦ୍ଧ ମାନ୍ୟତା ଦିଆଯିବା ଉଚିତ | ପଞ୍ଚାୟତ ସ୍ତରୀୟ ବିଚାର ବ୍ୟବସ୍ଥା 
ଉପରେ ସେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଆରୋପ କରୁଥିଲେ | ଏହା ଫଳରେ ଗ୍ରାମ୍ୟଜନତା ଅବାଞ୍ଚତ 
ଜଟିଳ ପରିସ୍ଥିତିରୁ ସୁରକ୍ଷା ପାଇବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ କୋର୍ଟ କଚେରୀରେ ହେଉଥିବା 
ଅଯଥା ଖର୍ଚ୍ଟାନ୍ତରୁ ମୁକ୍ତି ପାଇଯିବେ । ସାଧାରଣ ଜନତା ଯେଉଁମାନେ ଗଣତନ୍ତ୍ରର 
ମାଲିକ, ସେମାନେ ନ୍ୟାୟ ପଛରେ ଧାଇଁବା ଉଚିତ ନୂହେଁ ବରଂ ନ୍ୟାୟ ସେମାନଙ୍କ 
ଏରୁଶ୍ିଠାରେ ଉପଲବ୍ଧ ହେବା ଆବଶ୍ୟକ | ବିଚାର ବିଭାଗର ବିକେନ୍ଦ୍ରୀକରଣ ଆମ 
ଦେଶରେ ନିହାତି ଆବଶ୍ଯକ | ଗ୍ରାମ ପଞ୍ଚାୟତକୁ ଗାଁଲୋକଙ୍କ ଭିତରେ ଘଟୁଥବା 
ଛୋଟମୋଟ ଦୋଷର ବିଚାର କରିବାପାଇଁ କ୍ଷମତା ପ୍ରଦାନ କରାଯିବା ଉଚିତ । 
ସେମାନେ ସାଧାରଣ କଳି ତକରାଳର ସମାଧାନ କରିବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ଅପରାଧୀକୁ 
ଦଣ୍ଡ ଦେଇପାରିବେ ଓ ଜୋରିମାନା କରିପାରିବେ | ବିଚାର ବ୍ୟବସ୍ଥାର ବିକେନ୍ଦ୍ରୀକରଣ 
ସାଧାରଣ ଜନତାଙ୍କୁ ବିଚାର ସଂପର୍କୀୟ ଜ୍ଞାନ ଆହରଣ କରିବାରେ ସମର୍ଥ ହୋଇପାରିବ 
ଯାହା ଫଳରେ ସେମାନେ ନିଜକୁ ମଧ୍ଯ ସୁରକ୍ଷା ଦେଇପାରିବେ । 

କହିବା ବାହୁଲ୍ୟ ପାରଖରିକ ଭାରତରେ ଗାଁଗୁଡ଼ିକ ପ୍ରତିନିଧ୍ୟମୁଳକ ଅନୁଷ୍ଠାନ 
ଥିଲା | ପ୍ରାଚୀନ ଗ୍ରାମ୍ୟ ପରିଷଦ ଗୁଡ଼ିକର ଅର୍ଵ ବିଚାର ବିଭାଗୀୟ ଓ ଅର୍ଵ ବ୍ୟବସ୍ଥାପନ 
କ୍ଷମତା ଥଲା । ତେଣୁ ପ୍ରାଚୀନ ଭାରତୀୟମାନଙ୍କର ବିଚାର ବିଭାଗ ଓ ଆଇନ 
ପ୍ରଣୟନ ସଂସ୍ଥା ସଂପର୍କରେ ଗଭୀର ଅନୁଭୁତି ଥୁଲା | ବ୍ରିଟିଶମାନେ ତାଙ୍କ ରାଜତ୍ଵର 
ଦୁଇଶହ ବର୍ଷ କାଳରେ ( ପଲାସୀ ଯୁଦ୍ଧ ୧୭ ୫୭ ଠାରୁ ୧୯ ୪୭) ପ୍ରତିଦୃନ୍ଦ୍ରିତାମୁଳକ 
ବିଚାର ବିଭାଗ ମାଧ୍ଯମରେ ଜନହିତକାରୀ ରାଷ୍ଟ୍ର ବ୍ୟବସ୍ଥାର ପ୍ରବର୍ଭନ କଲେ ଯାହା 
ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାବରେ ଆମ ଗ୍ରାମ ସଭ୍ୟତାର ସ୍ଵୟଂ ଶାସନ ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ନିଶ୍ଚିହ୍ନ କରିଦେଲା | 
ତାପରଠାରୁ ଭାରତର ବିଚାର ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ତାର ଜାତୀୟ ଜୀବନରୁ କାଢି ନିଆଗଲା । 
ଜନହିତବାଦୀ ରାଷ୍ଟ୍ରୀୟ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଅର୍ଥନୈତିକ କ୍ଷମତାକୁ ସହରାଭିମୁଖୀ କରିଦେଲା, 
ଏବଂ ତାର ଅର୍ଵ ବିଚାର ବିଭାଗ ଓ ଅର୍ବ ବ୍ୟବସ୍ଥାପକତାକୁ ଭାଙ୍ଗି ନୂଆ ଅଭିଜାତ 
ଗୋଷ୍ଠୀ ସୃଷ୍ଟି କଲା ଯେଉଁମାନେ ଓକିଲ ଓ ଅମଲା ନାମରେ ଖ୍ଯାତ ହେଲେ । 
ଜନସାଧାରଣ ପାଖରୁ ବିଚାର ଓ ବ୍ୟବସ୍ଥା ବିଭାଗ ଛିନ୍ନ କରାଯିବାରୁ ଗାନ୍ଧିଜୀ ଦୁଃଖ 
ପ୍ରକାଶ କରିଥଲେ | ଏହା ଭାରତରେ ବ୍ରିଟିଶ ଶାସନର ସବୁଠାରୁ ବଳି ନିକୃଷ୍ଟ ପରିଣତି । 
ତା ପରଠାରୁ ଭାରତରେ କୃଷକମାନଙ୍କର ଜୀବନ ଦୁର୍ବିସହ ହୋଇପଡ଼ିଲା ଏବଂ 
ସେମାନେ ସହରାଞ୍ଚଳରେ ଲୋଭୀ ମଧ୍ଯବିତ୍ତ ଶ୍ରେଣୀର ଲୋକମାନଙ୍କର ବଶୀଭୂତ 
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ହୋଇ ରହିଲେ | ସବୁଠାରୁ ଦୁଃଖର କଥା ସ୍ଵାଧୀନତାର ସତଷଠୀ ବର୍ଷପରେ ସୁଦ୍ଧା 
ସେମାନେ ଦୁର୍ଦ୍ଦଶା ମୁକ୍ତ ହୋଇ ନାହାନ୍ତି । 

ଭାରତୀୟ ମାନଙ୍କର ରାଜନୈତିକ ଅଧଃପତନ ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧିଙ୍କ ପାଇଁ ବଡ଼ 
ଧକ୍ଟା ଥଲା । ଏହା ଆଧୁନିକ ସଭ୍ୟତା ପ୍ରତି ତାଙ୍କୁ ନୈରାଶ୍ଯବାଦୀ କରିଦେଲା । 
ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ବହୁ ପୂର୍ବରୁ ୟୁରୋପର ଜଣେ ବିଶିଷ୍ଟ ଦାର୍ଶନିକ ନର୍ଡ଼ାଉ (Nardau) 
ୟୁରୋପୀୟ ସଭ୍ୟତା ପ୍ରତି ନୈରାଶ୍ୟବାଦ ପୋଷଣ କରିଥଲେ । ସେ କହୁଥିଲେ 
ଉନବିଂଶ ଶତାବ୍ଦୀରେ କଳା ସାହିତ୍ୟ ଧର୍ମ ଅର୍ଥନୀତି ଓ ରାଜନୀତି ତାର ମଧ୍ଯଯୁଗୀୟ 
ମୂଲ୍ୟବୋଧକୁ ମାଟିରେ ମିଶେଇ ଦେଇଛି | ଏହି ଅଧଃପତନର ମୁଖ୍ୟ କାରଣ ହେଲା- 
ଆମ ବିଚାର ଓ କର୍ମରେ ସମନ୍ଵୟ ରହୁନାହିଁ । ଆମ ଜୀବନରେ ସତ୍ୟର ଅଭାବ 
ରହିଛି । ନର୍ଡ଼ାଉ (Nardau) କହୁଥିଲେ ଆଧୁନିକ ସଭ୍ୟତାରେ ବଞ୍ଚବାଟା ଉକ୍କୃଷ୍ଟ 
କିନ୍ତୁ ଜୀବନ ନିକୃଷ୍ଟ । ଭଲ କିନ୍ତୁ ଜୀବନ ଖରାପ । ନର୍ଡ଼ାଉଙ୍କ Economic Lie 
ରେ କହନ୍ତି- “ ପ୍ରାଚୀନ ସଭ୍ୟତାରେ ପୋଷାକ ପରିଚ୍ଛଦ ନିକୃଷ୍ଠ ଧରଣର ଥିଲା | 
ବାସସ୍ଥାନ କମ୍‌ ସ୍ବଛନ୍ଦ ଥଲା, ଖାଦ୍ୟ ଆଦିମ ଥଲା, ଖାଦ୍ୟ ନିମନ୍ତେ ପାତ୍ର ମଧ୍ଯ କମ୍‌ 
ଥିଲା । ସଂପ୍ରତି ଆଧୁନିକ ମଣିଷ ଶରୀର ଶ୍ରମକୁ ନିନ୍ଦା କରୁଛନ୍ତି । ଆଧୁନିକ ଓକିଲ ଓ 
ଡାକ୍ତରମାନେ ପରାଙ୍ଗପୂଷ୍ଟ | ସେମାନେ ଧନୀ ଓ ଗରୀବଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଏକ ସୀମାରେଖା 
ଟାଣି ଦେଇଛନ୍ତି । ” 

ଏହିପରି ଏକ ଖେଦାତ୍ସକ ସାମାଜିକ ଅବସ୍ଥାରେ ସାଧାରଣ ଜନତାର ରାଜନୀତି 
କ୍ଷେତ୍ର ସମ୍ପଦ୍ଧ ହେବା ନିଶ୍ଚୟ ଅସମ୍ଭବ ବ୍ୟାପାର | 


Le po 


“a/ଝଚୟgଶ କୌଣସି ବୟାଖୟା ଯଜି ଯୁ ଥାଉ 
ନାଚିଚବୋଧଳ ନହୁଏ, ମୁଁ ଚାଛ/ ମାନନେବାକୁ ଅସାନାର କଲିକି / 
ଝାଡ ୭ନୁ ସୂ 6ଳେଚେକି ସଚ ଓ ଯର ଜନ୍ଧକୁ ଉଠି ନୟାରେ / 
ୂଜିର ପଲିଣୋଧନ ଥାଉ ସୁଖର ୨ଳ/ଣ £ 6ସସବୁର ସନା /” 

- ମହାତ୍ମା ଗାନ୍ଧି 
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ଦିତୀୟ: ଅଧ୍ୟାୟ 
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5% \ ସମାଜିକ ମୁଲ୍‌ଯବୋଧର୍‌ 
ˆ = | ଅବକ୍ଷୟ 
2 


ସ୍ପୀଧୀନତାର ସତଷଠୀତମ ପାଳନ ଅବସରରେ ଆମେ ଅନୂଭବ କରୁଛୁ, 


ଆମେ ଏମିତି ଗୋଟିଏ ସ୍ଵାର୍ଥସର୍ବସ୍ବ ସମାଜରେ ବାସ କରୁଛୁ, ଯେଉଁଠାରେ ବଞ୍ଚବାକୁ 
ହେଲେ ଜଣେ ଅନ୍ୟ ଜଣକର ସ୍ଵାର୍ଥ ସହ ସଂଘର୍ଷ କରିବା ପାଇଁ ବାଧ୍ୟ । ବିଶେଷତଃ 
ସମାଜର ଚଳଶି ପ୍ରକ୍ରିୟାକୁ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କରୁଥିବା ଅଭିଜାତ ମଣିଷମାନେ ସେମାନଙ୍କ 
ପାଇଁ ଏକ ଭିନ୍ନ ଜଗତ ସୃଷ୍ଟି କରିଛନ୍ତି । 

ସେମାନଙ୍କ ଜୀବନାଦର୍ଶ, ଆଶା ଆକ୍ଡକ୍ଷା ଓ ଚାରିତ୍ରିକ ବିଶେଷତ୍ଵ ସାଧାରଣ 
ଜନତାଠାରୁ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଭିନ୍ନ । ଆମେ ଆମ ଦେଶରେ ଏ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସମସ୍ତଙ୍କୁ କୋଳେଇ 
ନେଉଥୁବା ଏକ ଜାତୀୟ ସଂସ୍କୃତି ଗଢିପାରିଲୁ ନାହିଁ । ଏକ ପକ୍ଷରେ ସମାଜରେ 
ବିପୁଳ ସଂପତ୍ତିର ଅଧ୍ବକାରୀମାନେ ସୁଦୃଶ୍ୟ ପ୍ରାସାଦମାନଙ୍କରେ ବିଳାସମୟ ଜୀବନ 
ବିତାଉଥବାବେଳେ ଅନ୍ୟ କେତେକ ଲୋକ ଦିନକୁ ଦୁଇବେଳା ପେଟଭରି ଖାଇବାକୁ 
ପାଉନାହାନ୍ତି ଓ କୁଡ଼ିଆ ଘର ମାନଙ୍କରେ ମୁଣ୍ଡ ଗୁଞ୍ଜି ପଡ଼ି ରହିଛନ୍ତି । ଏହା କେବଳ 
ଆମର ତ୍ରୁଟିପୂର୍ଣ୍ଣ ଅର୍ଥନୈତିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା ହେତୁ ନୁହେଁ ତୁଟିପୂର୍ଵ ସାମାଜିକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ 
ମଧ୍ଯ ଏଥପାଇଁ ଅନେକ ପରିମାଣରେ ଦାୟୀ | ଏହି ବଞ୍ଚତ ସମାଜର ପ୍ରଭାବରେ 
ଆମେ ସ୍ଵାର୍ଥ, ଲୋଭ, ପ୍ରତାରଣା, ଛଳନା ଓ ହିଂସାର ବନ୍ଦନା କରିବାରେ ଲାଗିପଡ଼ିଛୁ । 
ଏହି ସାମାଜିକ ବିଚ୍ୟୁତିକୁ ଦୂର କରି ନପାରିଲେ ଆମେ ଆମ ଦେଶର ଆଭିମୁଖ୍ୟ 
ଜନମଙ୍ଗଳ ସମାଜ ଗଠନ କରିପାରିବା ନାହିଁ । 

ବର୍ଭମାନ ଆମ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଓ ସାମାଜିକ ଜୀବନକୁ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ସଂପନ୍ନ କରିବା 
ଆମ ପାଇଁ ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ ଯାହା ଫଳରେ ସମାଜ ମଧ୍ଯ ମୂଲ୍ଯବୋଧର ଭିତ୍ତି ଉପରେ 
ଦଣ୍ଡାୟମାନ ହୋଇପାରିବ । ପଶୁମାନଙ୍କ ଅପେକ୍ଷା ମାନବ ଭିନ୍ନ । ମାନବ ଜାତିର 
ସାମୁହିକ ଜୀବନ ମଧ୍ଯ ପଶୁମାନଙ୍କ ସାମୂହିକ ଜୀବନଠାରୁ ପୃଥକ୍‌ । ସେମାନଙ୍କ 
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ବ୍ୟବହାରରେ ମଧ୍ଯ ପାର୍ଥକ୍ୟ ରହିଛି । ମାନବ ସମାଜର ମୌଳିକ ନୀତି ହେଲା 
ସମବେଦନା ଓ ସହଯୋଗରେ ବଞ୍ଚବା | ପ୍ରକୃତ ସଭ୍ୟ ସମାଜ ଏହି ଦୁଇ ଆଭିମୁଖ୍ୟ 
ପ୍ରତି ବିଶେଷ ଧ୍ଯାନ ଦେବା ନିହାତି ଆବଶ୍ଯକ | କାରଣ ବଞ୍ଚବାପାଇଁ ସହାବସ୍ଥାନ ଓ 
ସହଯୋଗ ଏକାନ୍ତ ଜରୁରୀ | ଜଣେ ମଣିଷ ଯଦି ଅନ୍ୟର ବିନା ସାହାଯ୍ୟ ସହଯୋଗରେ 
ବଞ୍ଚପାରୁଛି, ସେ ନିଶ୍ଚୟ ଅସୁସ୍ଥ ମାନସିକତା ସଂପନ୍ନ ମଣିଷ । ମାନବ ସମାଜର 
ମୌଳିକ ନୀତି ହେଲା ବ୍ଯକ୍ତି ବଞ୍ଚବାପାଇଁ ଅନ୍ୟର ସହଯୋଗ ଓ ସମବେଦନା 
କାମନା କରିବା | ଏହି ସହଯୋଗରୁ ପ୍ରେମ ତ୍ୟାଗ ସହିଷ୍ଣୁତା ଓ ସହଭାଗିତାର ସୃଷ୍ଟି | 
ଆମ ପ୍ରାଚୀନ ଏତିହ୍ୟ ଏହି ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଉପରେ ଦଣ୍ଡାୟମାନ ଥିଲା | ସାଂପ୍ରତିକ 
ଉପଭୋକ୍ତା ସମାଜ ଏହି ଭାବଧାରାଠାରୁ ଦୂରେଇ ଯାଉଛି । ସହଯୋଗ ଅପେକ୍ଷା 
ପ୍ରତିଦ୍ଵଦ୍ଧିତା ଯେହେତୁ ସାଂପ୍ରତିକ ଜୀବନର ଆଧାରଶିଳା, ଆଜିର ମଣିଷ ବଞ୍ଚବାପାଇଁ 
ଅପରକୁ ଯନ୍ତ୍ରଣା ଦେବା ମଧ୍ଯ ସ୍ଵାଭାବିକ ହୋଇପଡ଼ିଛି । ଆଧୁନିକ ସମାଜ ଏହି 
ଅପରକୁ ପୀଡ଼ା ଦେଇ ବଞ୍ଚବା ନୀତିର ଯଥାର୍ଥତାକୁ ସ୍ଵୀକାର କରିଛି । 


ମାନବ ସଭ୍ୟତା କେତେକ ମୂଲ୍ୟବୋଧକୁ ଆଧାର କରିବାର ଆବଶ୍ଯକତା 
ରହିଛି । ମହାତ୍ସାଗାନ୍ଧି କହୁଥିଲେ ସତ୍ଯ ପ୍ରେମ ତ୍ୟାଗ ସହଯୋଗ ଓ ସହଭାଗିତା 
ଉପରେ ବିଶେଷ ଧ୍ୟାନ ନଦେଲେ ମାନବ ସଭ୍ୟତା ତିଷ୍ଠି ରହିପାରିବ ନାହିଁ । ଗୋଟାଏ 
ସମାଜର ନୈତିକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ, ଶୁଦ୍ଧ ଚିନ୍ତନ, କର୍ମ, ଆଶା, ଉନ୍ନତ ଜୀବନଶୈଳୀ ଓ 
ମାନବ ଜୀବନକୁ ରଦ୍ଧିମନ୍ତ କରିବାର ଆକାଂକ୍ଷା, ବ୍ୟକ୍ତିର ମର୍ଯ୍ୟାଦା, ଶାନ୍ତି ମୁକ୍ତି ଓ 
ସାମୁହିକ ଭାବନାକୁ ଆଧାର କରିଥାଏ | ସେହି ହେତୁ ମହାତ୍ସାଗାନ୍ଧି ମଣିଷର ଆଧ୍ଧାତ୍ଧିକ 
ବିକାଶ ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ବାରୋପ କରିଥଲେ | ଏହା ମାନବ ସମାଜର ଜୀବନାଦର୍ଶ ଓ 
ନୈତିକ ବିକାଶକୁ ବୁଝାଏ ¦ ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧି ମୂଲ୍ୟବୋଧ ହୀନ ଆଧୁନିକ ସମାଜ 
ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ନିମ୍ନଲିଖୂତ କାରଣରୁ ବିରୋଧ କରୁଥିଲେ | 
( ୧) ଏହା ମାନବର ବିକାଶ ପାଇଁ ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ ହେଉଥିବା ନୀତି ଓ ଆଦର୍ଶକୁ 
ଅବମାନନା କରିଥାଏ । 
( ୨) ଭୌତିକ କାମନାର ପରିପୂରି ଓ ଶରୀର ସୁଖ ପ୍ରଦାନ କରିବା ଏହି ସମାଜର 
ମୁଖ୍ୟ ଲକ୍ଷ୍ୟ ଥାଏ । 
(୩) ଏହା ସହଯୋଗ ସଂସ୍କୃତିକୁ ନଷ୍ଟ କରି ପ୍ରତିଦନ୍ଦ୍ରତାର ମନୋଭାବକୁ ଉତ୍ସାହିତ 
କରିଥାଏ | 
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(୪) ଏହା ହିଂସା, ମିଥ୍ୟା, ଅହମିକା, କୃତ୍ରିମତା ଓ କ୍ରୋଧୋନ୍କାଦ ସାମାଜିକ ଜୀବନ 
ପାଇଁ ଅନୁକୂଳ ପରିସ୍ଥିତି ସୃଷ୍ଠି କରିଥାଏ । 
(୫) ନୈତିକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ ପ୍ରତି ବିଚାର ନକରି ଏ ସମାଜ ସଇତାନୀ ପଦ୍ଧତିରେ 
ସଂପତ୍ତି ପରିବର୍ଵନ କରିବାପାଇଁ ପ୍ରବର୍ଭାଇଥାଏ | 
ମାନବ ଜାତିର ପ୍ରଗତି ଓ ବିକାଶ ପାଇଁ ନୈତିକତା ହିଁ ମାନଦଣ୍ଡ ବୋଲି 
ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧି କହୁଥିଲେ | ଲକ୍ଷ୍ୟ ହାସଲ ପାଇଁ ସେ ମାଧ୍ୟମ ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ବାରୋପ 
କରୁଥିଲେ | ଲକ୍ଷ୍ୟ ଯେତେ ମହତ୍‌ ହେଉ ପଛେ ମାଧ୍ଯମ ଯଦି ମନ୍ଦ ଓ ଅନୈତିକ 
ସଂପନ୍ନ ହୁଏ ତେବେ ତାହା ବର୍ଜନୀୟ | ଏହି ଦୋଷପୂର୍ଣ୍ଣ ମାଧ୍ୟମ ଲକ୍ଷ୍ୟକୁ ପ୍ରଦୂଷିତ 
କରିଦେଇଥାଏ | ଆତ୍ସ ଉପଲବ୍ଧି ମଣିଷର ଅନ୍ତିମ ଲକ୍ଷ୍ୟ ବୋଲି ମହାତ୍ସଗାନ୍ଧି କହୁଥିଲେ | 
ସାମାଜିକ ଜୀବନରେ ଆମ କାର୍ଯ୍ୟକଳାପ ଆମ ଚରିତ୍ରରେ ଶେଷ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରତିଫଳିତ 
ହେଉଥାଏ | ତେଣୁ ଆମେ ସର୍ବଦା ଆମ ଜୀବନର ଅନୈତିକ କ୍ରିୟା ପ୍ରତି ପ୍ରତିରୋଧ 
ମୂଳକ ଦୃଷ୍ଟି ଦେବା ଉଚିତ୍‌ । ନୀତି ଓ ଆଦର୍ଶ ପଥରେ ଗତି କଲେ ହିଁ ମାନବ 
ଜୀବନର ଅନ୍ତିମ ଲକ୍ଷ୍ୟ ଓ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ସାଧ୍ୂତ ହୋଇପାରିବ । ମହାତ୍ସାଗାନ୍ଧି ଏହିପରି 
ଗୋଟିଏ ବିଶ୍ଵ କଥା ଚିନ୍ତା କରୁଥିଲେ, ଯାହା ନୈତିକତା, ଶ୍ରମ, ତ୍ୟାଗ, ସହଭାଗିତା 
ଓ ପରସ୍ପର ସହଯୋଗିତା ମନୋଭାବରେ ରଵ୍ଧିମନ୍ତ ହୋଇଥିବ । ମାନବିକ 
ମୂଲ୍ୟବୋଧକୁ ଅବଜ୍ଞା କରି କୌଣସି ସମାଜ କେବେ ଦୀର୍ଘସ୍ଥାୟୀ ହୋଇ ରହିନାହିଁ 
ବୋଲି ସେ ମତବ୍ୟକ୍ତ କରୁଥିଲେ | ମାନବ ଜୀବନର ପ୍ରାକୃତିକ ନିୟମକୁ ପାଳନ 
କରିବା ପାଇଁ ଗାନ୍ଧିଜୀ ଉପଦେଶ ଦେଉଥିଲେ | 
ଆମେ ଏ କଥା ଅସ୍ଵୀକାର କରିପାରିବା ନାହିଁ ଯେ, ସମଗ୍ର ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡ ଏକ 
ଶୂଙ୍ଖଗଳିତ ବିଶ୍ଵୀୟ ନିୟମରେ ପରିଚାଳିତ । ଏହି ନିୟମ ଗ୍ରହମାନଙ୍କର ଗତିପଥ 
ନିୟନ୍ତ୍ରିତ କରେ | ଅନ୍ୟ ଅର୍ଥରେ ଏହି ନିୟମ ଅନୁସାରେ ପୂଥବୀ ମଧ୍ଯ ଅନୁବନ୍ଧିତ | 
ଜଳବାୟୁ, ପରିବେଶ, ପାଗ ଓ ବୃକ୍ଷଲତା ଏହି ନିୟମ ଅନୁସାରେ ନିୟନ୍ତିତ ହୋଇଥାନ୍ତି | 
ଯଦି ଏଥୁରେ କିଛି ବ୍ୟତିକ୍ରମ ଘଟେ ତେବେ ସମଗ୍ର ବିଶ୍ଵରେ ନାନା ବିଶ୍ଧଙ୍ଖଳା ସୃଷ୍ଟି 
ହେବ | ଏହି ବିଶ୍ଵୀୟ ନିୟମରେ ଅନ୍ତରାୟ ସୃଷ୍ଟି କରିବାର ଅଧକାର ଆମର ନାହିଁ । 
ଗୋଟିଏ ବିକଶିତ ମାନବ ସମାଜରେ ଭୌତିକ ଓ ଜୈବିକ ବସ୍ତୁମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ 
ଏକ ପ୍ରତୀକାତ୍ସକ ସମ୍ବନ୍ଧ ରହିବା ଉଚିତ | ମାନବୀୟ ବ୍ୟବହାର ପରିବେଶ ସହ ଏକ 
ନୀତିଗତ ସମନ୍ସୟ ସ୍ଥାପନର ଆବଶ୍ଯକତା ରହିଛି । ସାଂପ୍ରତିକ ମଣିଷ ପ୍ରକୃତିର 
ଅବଦାନକୁ ବିନାଶ ଓ ବିପର୍ଯ୍ୟସ୍ତ କରି ପରିବେଶର ସନ୍ଧୁଳନକୁ ଧ୍ବଂସ କରୁଛି । 
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ଫଳରେ ପରିବେଶ ପାଗ ଓ ଜଳବାୟୁ ମଣିଷର ବଞ୍ଚବାକୁ ଦୁର୍ବିସହ କରି ଦେଉଛନ୍ତି । 
ଆମେ ଯଦି ପ୍ରକୃତି ପ୍ରତି ଆମର ମନୋବୃତ୍ତିରେ ପରିବର୍ଭନ ନ ଆଣିବା କିମ୍ବା ବେଳ 
ଥାଉଥାଉ ଏସବୁ ପ୍ରତି ସଜାଗ ଦୃଷ୍ଟି ନଦେଇ କେବଳ ଭୌତିକ ବିଳାସରେ ମତ୍ତ 
ରହିବା ତେବେ ବିଶ୍ଵ ନିଶ୍ଚୟ ଗୋଟାଏ ପ୍ରଳୟର ମୁହଁକୁ ଠେଲି ହେଇଯିବ | ମହାତ୍ସା 
ଗାନ୍ଧି କହୁଥିଲେ ବିଶ୍ଵୀୟ ନିୟମ ଓ ପ୍ରାକୃତିକ ନିୟମକୁ ତା ବାଟରେ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବାକୁ 
ସୁଯୋଗ ଦିଆଯିବା ଉଚିତ । ମାନବ ସମାଜ ଓ ମାନବ ଜାତି ଏଥିରେ ଆଦୌ 
ଅନ୍ତରାୟ ସୂଷ୍ଟି କରିବା ଉଚିତ୍‌ ନୁହେଁ । ଏହାହେଲେ ନିଶ୍ଚୟ ପ୍ରକୃତିର ବିସ୍ଫୋରଣ 
ଘଟିବ ଓ ମାନବ ସଭ୍ୟତା ଧ୍ଵଂସ ପାଇଯିବ । 

ତେଣୁ ମଣିଷ ସର୍ବଦା ଅଭିବୃଦି ପଛରେ ଧାଇଁବା ଉଚିତ୍‌ ନୁହେଁ । ଆର୍ଥକ 
ଅଭିବୃଦ୍ଧି, କାମନାମାନଙ୍କର ଅଭିବୃଦ୍ଧି, ଲୋକସଂଖ୍ୟାର ଅଭିବୃଦ୍ଧି, ଆଶା ଆକାଂକ୍ଷାର 
ଅଭିବୃଦ୍ଧି, ମୌଳିକ ଆବଶ୍ୟକତାର ଅଭିବୃଦ୍ଧି । ଏସବୁ ବର୍ବିତ କାମନା ବାସନା ଭୌତିକ 
ସ୍ତରର ଏବଂ କେବଳ ଶାରୀରିକ ପରିତୃପ୍ତି ସହ ଜଡ଼ିତ | କିନ୍ଧୁ ଏହି ଅଭିବୃଦ୍ଧି ବା 
ଅଧୁକ ହେବାର ନିଶ୍ରା ଦିନେ ମାନବ ଜାତିକୁ ଅବଲୁପ୍ତ କରିଦେବ | ଏହାର ଏକମାତ୍ର 
ପ୍ରତିକାର ହେଉଛି ଆମର ଅଭିବୃଦ୍ଧିର ପଦ୍ଧତିକୁ ନୈତିକତାର ଆଧାରରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ 
କରିବା । ଯଦି ଆମର ବୈଷୟିକ ଜ୍ଞାନ, ଅର୍ଥନୀତି ଓ ସାମାଜିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା ପ୍ରକୃତିର 
ଅନୁଶାସନକୁ ମାନି ନିଅନ୍ତେ ଆମର ସକଳ ସାମାଜିକ ଦୁଃଖ କଷ୍ଟ ବଞ୍ଚତି କରଣ ସ୍ଵତଃ 
ଦୂରୀଭୂତ ହୋଇଯାଆନ୍ତା | ମଣିଷର ମୌଳିକ ଆବଶ୍ୟକତା ବିନା କଷ୍ଟରେ ପରିପୁରଣ 
ହୋଇଯିବ | ଆମକୁ ପୃଥିବୀର ସବୁତକ ସୁଖ ଓ ଶାନ୍ତି ମିଳିପାରିବ ¦ ମୂଲ୍ୟବୋଧଜନିତ 
ନିୟମ ଓ ବିଶ୍ଵୀୟ ନିୟମ ସମାଜକୁ ନ୍ଯାୟ ସଂଗତ କରିବାରେ ସହାୟକ ହେବ | 
ବସ୍ତୁତୃପ୍ତି ନୈତିକ ତୃପ୍ତିସହ ମେଳ ଖାଇଯିବ । ଏହା ଗୋଟିଏ ସମନ୍ବିତ ଜନମଙ୍ଗଳ 
ସମାଜ ସୃଷ୍ଟି କରିପାରିବ, ଯେଉଁଠାରେ ପ୍ରତି ମଣିଷର ସ୍ଵାର୍ଥ ସୁରକ୍ଷିତ ହୋଇପାରିବ । 

ଏସବୁ ଉର୍ବ୍ବରେ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ନିୟମ ରହିଛି ଯାହା ସାମାଜିକ ପ୍ରକ୍ରିୟାକୁ ସମନ୍ବିତ 
କରିଥାଏ | ମାନବ ସମାଜର ଆଧ୍ଧାତ୍ସିକତା ଉତ୍ତରଣ ପାଇଁ ବିଶ୍ବରେ ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାର 
ଧର୍ମ ରହିଛି । ସେହି ହେତୁ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଧର୍ମ ତା ସ୍ଥାନରେ ସମାନ ମର୍ଯ୍ୟାଦା ଦାବି 
କରନ୍ତି । ଆଶା କରାଯାଏ ସମାଜରେ ନୀତିବୋଧ ଭାତୃଭାବ ପ୍ରେମ, ସହିଷୁତା, 
ସାଧୁତା ଓ ସତ୍ୟତା ଆଦି ସଂସ୍ଥାପନ ପାଇଁ ଧର୍ମ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ଭୂମିକା ନିର୍ବାହ କରିବ ! 
ଆଧ୍ଧାତ୍ସିକତାର ଏହିସବୁ ଉପାନାଦ ନଥିଲେ ଧର୍ମ ସ୍ଥାଣୁ ପାଲଟିଯାଏ । ଜନମଙ୍ଗଳର 
ମୌଳିକ ଆଭିମୁଖ୍ୟ ସୁରକ୍ଷା ପାଇଁ ଧର୍ମସହ ଆଚରଣ ବିଧ୍ର ସଂପୂଲ୍ତି ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ | 
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ଧର୍ମକୁ କେବଳ ଆନୁଷ୍ଠାନିକତା ଭିତରେ ଆବଦ୍ଧ କରିବା ଉଚିତ ନୁହେଁ । ଏହା 
କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ମଞ୍ଚପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ନୁହେଁ । ଏପରି ହେଲେ ସାଧାରଣ ଜନତା ପାଇଁ 
ଏହା ଅପହଞ୍ଚ ହୋଇଯାଏ । ଆମେ ଦେବତାଙ୍କୁ ପୂଜା କରିବା ପାଇଁ ପୁରୋହିତ ପାଦ୍ରି 
ଓ ମୁଲ୍ଲାମାନଙ୍କୁ ନିଯୁକ୍ତି ଦେଇଛୁ | ସେମାନେ କେବଳ ମଣିଷ ଓ ଦେବତା ମଧ୍ଧରେ 
ମଧ୍ଧସ୍ପତା କରନ୍ତି ନାହିଁ, ବରଂ ଧର୍ମଗ୍ରନ୍ଧ ସବୁ ଲେଖୁଥାଆନ୍ତି ଯାହାକୁ ଧର୍ମାବଲମ୍ବୀ 
ମାନେ ମାନିବାକୁ ବାଧ୍ଯ ହୁଅନ୍ତି । ଏହା ବହୁତ ବିପଦ୍ଜନକ ଅଣଧାର୍ମିକ ପରମ୍ପରା । 
ବ୍ୟକ୍ତି ତାର ଧାର୍ମିକ ବିଚାର ଭାବନାକୁ ଉଚ୍ଚତର କରିବାପାଇଁ ସୁଯୋଗ ପାଇବାର 
ଆବଶ୍ୟକତା ରହିଛି | ଯାହା ଫଳରେ ତାର ଜୀବନ ନୈତିକ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ସମ୍ବଳିତ 
ହୋଇପାରିବ | ଧର୍ମକୁ ଅନୁଷ୍ଠାନୀକରଣ କରିଦେଲେ ଏହାର କର୍ମକାଣ୍ଡ, ରୀତିନୀତି, 
ପ୍ରଥା ପରମ୍ପରା ସବୁ କଠୋର ହୋଇପଡ଼େ ଯେଉଁଗୁଡ଼ିକ ବିଶ୍ଵନିୟନ୍ତାଙ୍କ ସହ ସଂପର୍କ 
ସ୍ଥାପନ କରିବାରେ ଅନ୍ତରାୟ ହୋଇପଡ଼େ । ବିଡ଼ମ୍ବନା ଏହା ଯେ ଦିନକୁ ଦିନ ଧର୍ମସବୁ 
ଅନୁଷ୍ଠାନୀକରଣ ହୋଇ ମାନବିକ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଓ ନୀତି ଆଦର୍ଶଠାରୁ ଦୂରେଇ ଯାଉଛନ୍ତି 
ଫଳରେ ଧର୍ମ ଧର୍ମ ଭିତରେ ଶତୁତା ଓ ପ୍ରତିଦୃଦ୍ଦିତାର ବାହ୍ୟାଡମ୍ବର ମଧ୍ଯରେ ରହିଯାଉଛି | 
ସେହି ହେତୁ ବିଭିନ୍ନ ଧର୍ମ ସଂମ୍ପଦାୟ ମଧ୍ଯରେ ଥିବା ଭ୍ରାତୃଭାବ ଓ ସୈହାର୍ଦଦ୍ୟ କ୍ଷୁଣ୍ଡ 
ହେଉଛି । ଯେଉଁ ଧର୍ମ ସମାଜରେ ଆଦର୍ଶ ଓ ନୈତିକ ମୂଲ୍ୟବୋଧର ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବା 
କଥା ତାହା ସାମାଜିକ ବୈଷମ୍ୟ ପାଇଁ ମାଧ୍ଯମ ହୋଇପଡୁଛି | ବର୍ଉମାନ ଧର୍ମ ଆଧ୍ଯାତ୍ମିକତାର 
ଉନ୍ନତି ପାଇଁ ଉଦିଷ୍ଟ ହେଉନାହିଁ । ବରଂ କ୍ଷମତା ଓ ଶାସନଗାଦୀକୁ ଅକ୍ତିଆର କରିବାପାଇଁ 
ଧର୍ମକୁ ରାଜନୈତିକ ଅସ୍ତରରୁପେ ବ୍ଯବହାର କରାଯାଉଛି । ଏହି କ୍ଷମତାର ଖେଳରେ 
ଆମର ମୌଳିକ ମୂଲ୍ୟବୋଧକୁ ଧର୍ମର ଦ୍ଵାହି ଦେଇ ଉପେକ୍ଷା କରାଯାଉଛି | ସେଇଥିପାଇଁ 
ଗାନ୍ଧିଜୀ ଆମକୁ ଏହି ଧାର୍ମିକ ଉ୍ଭଟତାଠାରୁ ଦୂରେଇ ରହିବାପାଇଁ ସତର୍କ କରି 
ଦେଇଥିଲେ | ଧର୍ମର ଅନୁଷ୍ଠାନୀକରଣକୁ ବିରୋଧ କରୁଥିଲେ | ଆଜିର ବୈଜ୍ଞାନିକ 
ଯୁଗରେ ସର୍ବଶକ୍ତିମାନଙ୍କ ସହ ସଂପର୍କ ସ୍ଥାପନ କରିବାର ଅଧ୍କାର ସମସ୍ତଙ୍କର ରହିଛି, 
ନିଜ ନିଜର ପଥ ଅନୁସାରେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଭକ୍ତି କରିବାର ସ୍ବାଧୀନତା ରହିଛି । 
ସମାଜ ଯଦି ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଭିତ୍ତିକ ନହେବ ଏହା ଜନସାଧାରଣଙ୍କ ସୁରକ୍ଷା, 
ମର୍ଯ୍ୟାଦା ଓ ସମାନତା ପ୍ରଦାନ କରିବାରେ ଅସମର୍ଥ ହେବ | ଆଧୁନିକ ଯୁଗର ଦାବି 
ହେଉଛି ସମାଜରେ ଭୌତିକ ପ୍ରଗତି ଓ ନୈତିକ ପ୍ରଗତି ଏକ ସଙ୍ଗେ ସଂସାଧୂତ 
ହେଉ | ତାହାଦ୍ଵାରା ସମଗ୍ର ମାନବ ଜାତିର ଉତ୍ତମ ରୂପେ ବିକାଶ ସାଧନ ହୋଇପାରିବ | 


CAR | 
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ଗାନଛିଜୀନ୍କଂ ସପ୍ପର୍‌ 
ଭ୍‌ର୍ତବର୍ଷ 


ମି ହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧି କେବଳ ଯେ ଜଣେ ଦୂରଦୃଷ୍ଟି ସଂପନ୍ନ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵ ନଥଲେ, 


ଭବିଷ୍ୟତ ଭାରତ ନିର୍ମାଣର ଜଣେ ଆଦର୍ଶ ଯୋଜନାକାରୀ ମଧ୍ଯ ଥଲେ | ସେ କେବଳ 
ଆମ ସମ୍ମୁଖରେ ସେହି ଆଦର୍ଶକୁ ଉପସ୍ଥାପନା କରୁ ନଥଲେ, ଆମେ କେମିତି ସେହି 
ଆଦର୍ଶ ରାଜ୍ୟରେ ପହଞ୍ଚପାରିବୁ ତାର ମଧ୍ଯ ଉପାୟ ପ୍ରଦର୍ଶନ କରୁଥିଲେ | ତାଙ୍କର 
ସମଗ୍ର ରାଜନୈତିକ ଜୀବନର ଧ୍ୟାନ କେବଳ ଦେଶ ସ୍ଵାଧୀନତା ପାଇବା ପାଇଁ 
କେନ୍ଦ୍ରୀଭୂତ ହୋଇ ନଥିଲା, ବରଂ ସମାଜରେ ଦରିଦ୍ର ଓ ତଳସ୍ତରର ଲୋକ କିପରି 
ନ୍ୟାୟ ପାଇବେ ସେଥପ୍ରତି ସର୍ବଦା ସଜାଗ ଥିଲା | ତାଙ୍କର ଗଠନ ମୂଳକ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ 
ସାମାଜିକ ପରିବର୍ଭନ ଓ ବିକାଶ ନିମନ୍ତେ ତାଙ୍କର ସକଳ ପ୍ରୟାସ ଦରିଦ୍ର ମାନଙ୍କର 
ଉତ୍ଥାନ ପାଇଁ ଉଦିଷ୍ଟ ଥଲା | ଶେଷ ସ୍ତରର ମଣିଷ ନ୍ୟାୟ ଓ ଉପକାର ପାଇବା ହିଁ 
ତାଙ୍କର ବିକାଶ ମୂଳକ କାର୍ଯ୍ୟର ମାପକାଠି ଥଲା । ସେ ଦରିଦ୍ର ଦଳିତ ମାନଙ୍କର 
ଦୁଃଖ ଦୁର୍ବଶା ଦୂରୀଭୂତ କରିବାପାଇଁ ଗଭୀର ଭାବରେ ଚିନ୍ତା କରୁଥିଲେ ଏବଂ 
ସେମାନଙ୍କୁ ସାମାଜିକ ମାନ୍ୟତା, ଅର୍ଥନୈତିକ ଓ ରାଜନୈତିକ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ଦେବାପାଇଁ 
ସେ ତପ୍ୂର ଥଲେ ¦ ସେଥପାଇଁ ତାଙ୍କର ଗୋଟିଏ ନିଜସ୍ଵ ଅର୍ଥନୈତିକ ପରିକଳନା 
ଥିଲା ଯାହାକୁ “ ତୃଣମୂଳ ସ୍ତରରୁ ଯୋଜନା” (“ପ୍ଲାନିଂ ଫ୍ରମ୍‌ ବିଲୋ”) ବୋଲି 
କୁହାଯାଇପାରିବ | ସମଗ୍ର ଯୋଜନା ପ୍ରକ୍ରିୟା ଗ୍ରାମ୍ୟସ୍ତରରୁ ଆରମ୍ଭ ହେବା ଉଚିତ 
ଯେଉଁଠାରେ ପ୍ରକୃତ ଭାରତୀୟମାନେ ବସବାସ କରନ୍ତି । ଭୌତିକ ବିକାଶ ସହ 
ମାନବୀୟ ବିକାଶ ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ ହେବା ଉଚିତ ଯାହାକୁ ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧି କହୁଥିଲେ ନୈତିକ 
ବିକାଶ | ମଣିଷକୁ ଶୋଷଣ କରି ଲାଭବାନ୍‌ ହେଉଥିବା ବ୍ରିଟିଶ ଅର୍ଥନୀତିର ସେ 
ସଂପୂର୍ଣ ପରିବର୍ଭନ ଚାହୁଁଥିଲେ । ଅହିଂସାତ୍ସକ ଅର୍ଥନୀତି ବା ଆତ୍ସ ନିର୍ଭରଶୀଳ ଅର୍ଥନୀତି 
ମାଧ୍ୟମରେ ସେ ଗ୍ରାମାଞ୍ଚଳରେ ବାସ କରୁଥିବା ଲକ୍ଷ ଲକ୍ଷ ଲୋକଙ୍କର ଆଶା ଆକାଂକ୍ଷା 
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ପୁରଣ କରିବାକୁ ଇଛା ପ୍ରକାଶ କରୁଥିଲେ | ଏହା ଗ୍ରାମାଞ୍ଚଳର ପ୍ରତ୍ୟେକ ଲୋକଙ୍କୁ 
ଖାଦ୍ୟ ସୁରକ୍ଷା ଓ ନିଯୁକ୍ତି ସୁଯୋଗ ପ୍ରଦାନ କରିବ | କୁଟୀର ଶିଳା ମାଧ୍ଯମରେ ପ୍ରତି 
ପରିବାରର ଗୁହିଣୀମାନଙ୍କୁ ତା ଗ୍ଛହ ପରିସର ମଧ୍ଯରେ ନିଯୁକ୍ତି ସୁଯୋଗ ସୃଷ୍ଟି କରିବ । 
ଗ୍ରାମାଞ୍ଚଳ ନିଯୁକ୍ତି ପାଇଁ ଅରଟ ଏକ ଉନ୍ମଷ୍ଟ ମାଧ୍ୟମ | ଗାଛି ଅର୍ଥନୀତିର ମୁଖ୍ୟ ଦିଗ 
ହେଉଛି ଗ୍ରାମାଭିମୁଖୀ ଭାରତର ପ୍ରତ୍ୟେକ ଲୋକ ନିଜର ସର୍ବନିମ୍ପ ଆବଶ୍ୟକତା 
ଖାଦ୍ୟ ବସ୍ତ ଓ ବାସଗ୍ଧହ ନିମନ୍ତେ ଅନ୍ୟ କାହା ଉପରେ ନିର୍ଭର କରିବା ଉଚିତ ନୁହେଁ । 
ଏହାଦ୍ଵାରା ଗରିବମାନଙ୍କ ଶୋଷଣ ଅଧାଅଧୁବ ହ୍ରାସ ପାଇବ । 

ଗାନ୍ଧିଜୀ. ୍ଷଂପରି ଠୁଳ କରି ରଖୁବାକୁ ତୀବ୍ର ବିରୋଧ କରୁଥଲେ | ଗୋଟିଏ 
ଜନମଙ୍ଗଳ ରାଷ୍ଟ୍ରରେ ଜଣେ ଜାତୀୟ ସଂପଢ୍ିରୁ ଦରିଦ୍ରମାନଙ୍କ ଭାଗକୁ ଅସ୍ଵୀକାର 
କରି ନିଜେ ଧନୀ ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ । ଗାନ୍ଧିଜୀ ଏହି ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ସାମାଜିକ ଅପରାଧ 
ବୋଲି କହୁଥଲେ | ତାଙ୍କର ଆଦର୍ଶ ଥଲା ପ୍ରତ୍ୟେକ ମଣିଷ ସମାନ । ମଣିଷର 
ମୌଳିକ ଆବଶ୍ୟକତା ନିକଟରେ ଧନୀ ଗରିବ ସମସ୍ତେ ସମାନ | ଠିକ୍‌ ସେମିତି ଏହି 
ମୌଳିକ ଆବଶ୍ଯକତା ନିକଟରେ ଜଣେ ଶ୍ରମିଜୀବୀ ଓ ବୁଦ୍ଧିଜୀବୀ ମଧ୍ଯ ସମାନ । 
ସେହି ହେତୁ ଏମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ପାରିଶ୍ରମିକ ମଧ୍ୟ ସମାନ ରହିବା ଉଚିତ | ଗାନ୍ଧିଜୀ 
ଜଣେ ସମାଜବାଦୀ ଥଲେ ¦ ସେ କହୁଥିଲେ ଧନୀମାନେ କେବଳ ସଂପରିର 
ତତ୍ତ୍ବାବଧାରକ ହେବା ଉଚିତ | ସ୍ଵପ୍ରତିଭା ବିନିମୟରେ ଯଦି ସେମାନେ ଅଧୁକ ଉପାର୍ଜନ 
କରନ୍ତି ତାହାର ଅଧ୍ୟକାରୀ ସମାଜ ହେବ । ସେମାନେ କେବଳ ତର୍ତବାବଧାରକ ବା 
ନ୍ୟାସୀ ହୋଇ ରହିବେ | ଧନୀ ତତ୍ତ୍ବାବଧାରକମାନଙ୍କୁ ଏହା ମଧ୍ଯ ଲକ୍ଷ୍ଯ କରିବାକୁ 
ହେବ ଯେ, ସେମାନେ ଯେଉଁ ସଂପରି ସଞ୍ଚୟ କରିଛନ୍ତି ତାହା ଯେପରି ଗାର ଖାଦ୍ୟ 
ସୁରକ୍ଷା ଓ ଗୋଷ୍ଠୀର ମଙ୍ଗଳ ନିମନ୍ତେ ଖର୍ଚ୍ଚ ହେଲା | ଏହାଦ୍ଵାରା ଗାନ୍ଧିଜୀ ଏକ ସଂପୂର୍ଣ 
ନୂଆ ଅର୍ଥନୀତି ପ୍ରବର୍ଭନ କଲେ ଯାହା ପ୍ରତିଟି ମଣିଷକୁ ଆର୍ଥକ ସୁରକ୍ଷା ଦେଇପାରିବ । 
ସେ ସଂପରିକୁ ଠୂଳୀଭୂତ କରି'ରଖୁବାକୁ ସାମାଜିକ ଅପରାଧ ବୋଲି କହୁଥିଲେ | ସେ 
ବିଭିନ୍ନ ଧର୍ମଗ୍ରନ୍ଧ ଅଧ୍ୟୟନ କରି ଏହି ସିଦ୍ଧାନ୍ତରେ ଉପନୀତ ହୋଇଥିଲେ । ସେ ବହୁବାର 
ବାଇବେଲ୍‌ର ଏକ କଥନିକା ଉଦ୍ଧତ କରି କହୁଥିଲେ- 

“ ଗୋଟିଏ ଛୁଞ୍ଚର ରନ୍ଧୁ ଦେଇ ଓଟଟିଏ ପ୍ରବେଶ କରିପାରେ, କିନୁ ଜଣେ 
ଧନୀ ଲୋକ ଇଶ୍ବରଙ୍କର ରାଜ୍ୟରେ ପ୍ରବେଶ କରିପାରିବ ନାହିଁ ।” 

ସେ ଚାହୁଁଥିଲେ ଗଣତନ୍ତ୍ରରେ ଜନତା ସର୍ବୋଚ୍ଚ ସ୍ଥାନରେ ରହିବା ଉଚିତ । ସେ 
ଚାହୁଁଥିଲେ ଏହି ଦର୍ଶନ ସଂରକ୍ଷିତ ରହୁ | ଗଣତନ୍ତ୍ରର ମୂଳପିଣ୍ଡକୁ ସରଳୀକରଣ କରିବା 
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୩୦ . ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା 


୩9୮ ; ତାନ ଓ ole ଥା 
ସପକ୍ଷରେ ସେ ନଥଲେ । ସେ ଜାଣିଥିଲେ ଜନତାର ସ୍ଵର ହିଁ ଗଣତନ୍ତ୍ର ମୁଖ୍ୟ ସ୍ଵର । 
କେନ୍ଦ୍ରୀଭୂତ କ୍ଷମତା ସୌଧରେ ଏହି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଆଦୌ ସମ୍ଭବ ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ । 
ଗଣତନ୍ତ୍ରର ପ୍ରକୃତ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଉପରେ ପରଦା ଢଙ୍କା ହୋଇଯିବ | ଭାରତର ସଂସଦୀୟ 
ପଦ୍ଧତି ଏବେ ଲକ୍ଷ୍ୟଚ୍ୟତ ହୋଇପଡୁଛି । ଯେଉଁ ଉତ୍ତମ ବ୍ୟକ୍ତି ସଂସଦକୁ ନିର୍ବାଚିତ 
ହୋଇଯିବା କଥା ସେମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଏହି ମର୍ଯ୍ୟାଦାସଂପନ୍ନ ଗୃହ ଅପହଞ୍ଚ ହୋଇ 
ରହିଯାଉଛି । ଯେଉଁ ସ୍ଵାର୍ଥ ସର୍ବସ୍ବ ସଦସ୍ୟମାନେ ନିର୍ବାଚିତ ହୋଇ ଯାଉଛନ୍ତି ସେମାନଙ୍କର 
ସତ୍ୟ ଓ ସାଧୁତା ପ୍ରତି ନିଷ୍ଠା ରହୁନାହିଁ । ସମାଜ ପ୍ରତି ପ୍ରତିବଦ୍ଧତା ମଧ୍ଯ ରହୁନାହିଁ । 
ପରସ୍ପର ଭିତରେ ମାନବିକ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଅକ୍ଷୁଣ୍ଡ ନଥବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଗଣତନ୍ତ୍ରକୁ ନିର୍ବାଚିତ 
ହୋଇ ଯାଇଥିବା ପ୍ରତିନିଧ୍ରମାନେ ପରିଶୁଦ୍ଧ ହୋଇପାରିବେ ନାହିଁ । ସେମାନଙ୍କ 
ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରେ ଏହି ମୌଳିକ ପରିବର୍ଭନ ନିଶ୍ଚୟ ସାଂପ୍ରତିକ ଗଣତାନ୍ତ୍ରିକ ପଦ୍ଧତିକୁ 
ଭିନ୍ନ ମୋଡ଼ ଦେଇପାରିବ । 

କିନ୍ତୁ ଏହା ଯଥେଷ୍ଟ ନୁହେଁ, ଗଣତନ୍ତ୍ର ଗ୍ରାମ୍ଯସ୍ତରରୁ କ୍ରିୟାଶୀଳ ହେବା ଉଚିତ । 
ଗୋଟିଏ ଅଞ୍ଚଳର ପାଞ୍ଚହଜାର ଜନତାଙ୍କ ନେଇ ଗୋଟିଏ ନିର୍ବାଚନ ମଣ୍ଡଳୀ ଏକାକୀ 
ଗଢାଯାଇପାରିବ | ଏହି ଏକକ ମାନଙ୍କରେ ନିର୍ବାଚିତ ହୋଇଥବା ବ୍ୟକ୍ତି ଆଉ ଗୋଟିଏ 
ଲେଖା ଏକକ ଗଠନ କରିବେ | ଏହିପରି ୧୦ ୦ଟି ଏକକ ମଶି ତୃତୀୟ ଏକକ ପାଇଁ 
ସେମାନଙ୍କ ପ୍ରତିନିଧ୍ବ ବାଛିବେ | ଏହିପରି ପୁଣି ୧ ୦ ୦ଟି ଏକକ ସେମାନଙ୍କ ପ୍ରତିନିଧ୍ 
ରାଜ୍ୟ ବିଧାନ ସଭାକୁ ପଠେଇବେ | ଏହିପରି ପ୍ରତିନିଧ୍ୂମାନଙ୍କୁ ଭଲଭାବରେ ବାଛି 
ମନୋନୀତ କରି ନିର୍ବାଚନ ପ୍ରକ୍ରିୟା ଭିତରକୁ ଅଣାଯାଇପାରିବ । ଅନ୍ଯ ପକ୍ଷରେ 
ଏହାକୁ ପରୋକ୍ଷ ଗଣତନ୍ତ୍ର ବୋଲି କୁହାଯାଇପାରିବ | ଆଶା କରାଯାଏ ଏହି ପଦ୍ଧତିରେ 
ଯେଉଁ ପ୍ରାର୍ଥୀ କ୍ଷମତା ପରିସରକୁ ଆସିବ ସେ ନିଶ୍ଚୟ ଉତ୍ତମ ରାଜନେତା ହୋଇଥୁବବେ | 
ଏହି ପଦ୍ଧତି ବହୁ ପରିମାଣରେ ଟାଉଟରୀ, ପ୍ରିୟାପ୍ରୀତି ତୋଷଣ ଦୁର୍ନୀତି ଆଦିକୁ 
ତୃଣମୂଳ ସ୍ତରରୁ ନିଶ୍ଚିହ୍ନ କରିଦେବ | ସାଂପ୍ରତିକ ରାଜନୀତିକୁ ଲକ୍ଷ୍ୟ କଲେ ଜଣାଯାଏ 
ଗାଛିଙ୍କ ପ୍ରବର୍ଭିତ ଗଣତନ୍ତ୍ର ହିଁ ତୃଟୀଶୂନ୍ୟ ଥଲା | ଗ୍ରାମପଞ୍ଚାୟତ ମାଧ୍ଯମରେ ତୃଣମୂଳ 
ସ୍ତରରୁ ଗଣତନ୍ତ୍ର ଗଠନ କରିବା ପାଇଁ ସେ ଲୋକମାନଙ୍କୁ ବୁଝାଉଥିଲେ | ଗାଁର 
ସାଧାରଣ ମଣିଷଟିକୁ ବି କ୍ଷମତାଶାଳୀ କରିବାପାଇଁ ଗଣତନ୍ତ୍ର କ୍ରିୟାଶୀଳ ହେବା 
ଉଚିତ୍‌ ବୋଲି ସେ ଚାହୁଁଥିଲେ । କ୍ଷମତାର ବିକେନ୍ଦ୍ରୀକରଣ ପଦ୍ଧତିରେ ସାଧାରଣ 
ଜନତାଟିଏ ବି ତାର ରାଜନୈତିକ କ୍ଷମତା ଅଧବକାର ସଂପର୍କରେ ସଚେତନ ହୋଇ 
କ୍ଷମତାର ବିକେନ୍ଦ୍ରୀକରଣରେ ନିଜକୁ ସାମିଲ କରିପାରିବ ଏବଂ ଗାଦୀକୁ ଉପଯୁକ୍ତ 
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ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା ୩୩୧ 


ପ୍ରାର୍ଥୀ ନିର୍ବାଚନରେ ତାର ଭୂମିକା ସଂପର୍କରେ ଅବଗତ ହେବ | ସେମାନଙ୍କର ମଧ୍ଯ 

ସାମ୍ବିଧାନିକ ଅଧ୍ବକାର ରହିବ, କ୍ଷମତାକୁ ପ୍ରେରିତ ହୋଇ ପ୍ରତିନିଧ୍ବ ଯଦି କିଛି ଭୁଲ୍‌ 

କରେ ଅଥବା ସାଧାରଣ ଜନତାର ଆଶା ଅକାଂକ୍ଷାକୁ ପୂରଣ କରିବାରେ ଅସମର୍ଥ 

ହୁଏ କିମ୍ବା ଜନତାଙ୍କୁ ପ୍ରତାରଣା କରେ ତେବେ ତାଙ୍କୁ ବହିଷ୍କାର କରିବା କ୍ଷମତା ମଧ୍ଯ 

ଜନସାଧାରଣଙ୍କର ରହିବା ଜରୁରୀ | ସାଧାରଣ ଜନତା ନିର୍ବାଚନ ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ଥବା 

ଦୋଷତୁଟି ସଂପର୍କରେ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ସଚେତନ ରହିବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ସେଗୁଡ଼ିକୁ ସଂଶୋଧନ 

କରିବାପାଇଁ ଆଗକୁ ଆସିପାରିବେ । ସେହି ସଂଶୋଧନ ପ୍ରକ୍ରିୟା ଦ୍ଵାରା ନିମ୍ନଲିଖୂତ 

କାର୍ଯ୍ୟମାନ ସଂପନ୍ନ ହୋଇପାରିବ । 

( ୧) ନିର୍ବାଚନ ମଞ୍ଚକୁ ଅସାମାଜିକ ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କ ଅନୁପ୍ରବେଶକୁ ପ୍ରତିରୋଧ କରିବାକୁ 
ହେବ । 

( ୨) ସେମାନେ ସାହସର ସହ ଶଠତା ପୂର୍ଣ୍ଣ ନିର୍ବାଚନ ପ୍ରଥାକୁ ଅବରୋଧ କରିବା 
ନିହାତି ଆବଶ୍ୟକ | 

(୩) ସେମାନଙ୍କୁ ନିଜର ବିବେକ ଅନୁମୋଦିତ ପ୍ରାର୍ଥୀକୁ ଭୋଟ ଦେବାକୁ ପଡ଼ିବ । 

(୪) ଭୋଟଦାନ ଅଧ୍କାର ସାବ୍ୟସ୍ତ କଲାବେଳେ ଅର୍ଥଦ୍ଵାରା ଆକର୍ଷିତ ହୋଇ 
ଅଯୋଗ୍ୟ ପ୍ରାର୍ଥୀକୁ ଭୋଟ ଦେବା ଉଚିତ ନୁହେଁ । 

(୫) ସେମାନଙ୍କୁ ସାଧୁତା ଅନୁଭୂତି ଓ ସମାଜସେବା ଆଧାରରେ ପ୍ରାର୍ଥୀ ନିର୍ବାଚନ 
କରିବାକୁ ହେବ | 

(୬) ସେମାନେ ରାଜନୈତିକ ଦଳମାନଙ୍କ ସତର୍କ କରିଦେବେ ଯେ ଯଦି ଶଠତା 
ଓ ଦୁର୍ନୀତିକୁ ରାଜନୀତି କ୍ଷେତ୍ରରୁ ଦୂରୀଭୂତ କରା ନ ହୋଇଛି ତେବେ 
ସେମାନେ ଦଳରୁ ସେମାନଙ୍କ ସମର୍ଥନ ପ୍ରତ୍ୟାହାର କରିବେ । 

(୭) ଗୁଣ୍ଡା ଓ ବାହୁବଳ ଦ୍ଵାରା ଜବରଦସ୍ତ ବୁଥ୍‌ ଅକ୍ତିଆରକୁ ପ୍ରତିରୋଧ କରିବା 
ପାଇଁ ସେମାନଙ୍କର ନୈତିକ ବଳ ରହିବା ଆବଶ୍ୟକ | 

(୮) ନିର୍ବାଚନକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରୁଥୁବା ଯେ କୌଣସି ଅପରାଧୀଙ୍କ ବିରୁଦ୍ଧରେ ସ୍ଵର 
ଉତ୍ତୋଳନ କରିବାକୁ ହେବ | 

( ୯) ଦୁର୍ନୀତିଗ୍ରସ୍ତ ସରକାରୀ ଅଫିସରଙ୍କୁ ପ୍ରତିରୋଧ କରିବାକୁ ହେବ ଯେଉଁମାନଙ୍କ 
ସଂପ୍ୃକ୍ତିରେ ଅଧୁକାଂଶ ନିର୍ବାଚନ ସଂକ୍ରାନ୍ତୀୟ ଅପରାଧ ହୋଇଥାଏ । 

ଯେତେବେଳେ କ୍ଷମତାର ବିକେନ୍ଦ୍ରୀକରଣ ତୃଣମୂଳ ସ୍ତରରୁ ହୋଇଯିବ, 
ଉପରୋକ୍ତ ଅପରାଧମୂଳକ କାର୍ଯ୍ୟକଳାପ ବହୁ ପରିମାଣରେ ନିୟନ୍ତିତ ହୋଇପାରିବ । 


OO 
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୩୨ ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା 


ଲୋକମାନଙ୍କର ରାଜନୀତି ସଂପର୍କରେ ଜ୍ଞାନ ବିକଶିତ ହେବ ଯଦି ତଳ ସ୍ତରରୁ 
ଆର୍ଥକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସେମାନେ ଆତୁନିର୍ଭରଶୀଳ ହୋଇଥବେ, ନୈତିକତା ସଂପନ୍ନ 
ହୋଇଥିବେ, ଓ ନିର୍ଭୀକ ହୋଇଥିବେ | ଏହାପରେ ସମାଜରେ ଘଟୁଥିବା ସାମାଜିକ 
ଅପରାଧ ବିରୁଦ୍ଧରେ ସଂଗଠିତ ହେବାପାଇଁ ସେମାନଙ୍କୁ ବେଶି ସମୟ ଲାଗିବ ନାହିଁ । 

ସାଂପ୍ରତିକ ଗାଁ ଅପେକ୍ଷା ଗାନ୍ଧିଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣର ଗାଁ ଭିନ୍ନ ଥଲା | ସେ ଏମିତି ପୂର୍ଣ୍ 
ବିକଶିତ ଗାଁ କଥା କହୁଥିଲେ, ଯେଉଁଠାରୁ ଲୋକମାନେ ସେମାନଙ୍କ ମୌଳିକ 
ଆବଶ୍ୟକତା ନିଜେ ଉତ୍ପାଦନ କରୁଥିବେ ଏବଂ ପ୍ରତିବେଶୀ ଗ୍ରାମ ସହ ସେମାନଙ୍କ 
ସେବା ଓ ଦ୍ରବ୍ୟର ଅଦଳ ବଦଳ କରିପାରୁଥିବେ | ଏହାଦ୍ଵାରା ଗ୍ରାମ୍ୟ ଅର୍ଥନୀତି ଓ 
ଗୋଷ୍ଠୀରେ ସହଭାଗିତାର ଭାବ ବିକଶିତ ହେବ | ପ୍ରତି ଗାଁରେ ବିଦ୍ୟାଳୟ, ସ୍ବାସ୍ଥ୍ୟକେନ୍ଦ୍ର 
ଶସ୍ୟାଗାର, ସମବାୟ ସମିତି, ମନୋରଞ୍ଜନ କେନ୍ଦ୍ର ଓ ଗ୍ରାମ ପରିଷଦ ରହିବ । ଏହି 
ଭିରତତଭୂମିରେ ଗ୍ରାମରେ ଉତ୍ପାଦିତ ହେଉଥିବା ଅର୍ଥ ଗାଁଲୋକଙ୍କୁ ଦାନାକନା ଯୋଗାଇ 
ଦେବାପାଇଁ ଯଥେଷ୍ଟ ହେବ, ଫଳରେ ସେମାନଙ୍କ ଦାରିଦ୍ର୍ୟ ଆପେ ଦୂରୀଭୂତ 
ହୋଇଯିବ । ଆଜିର ଗାଁ ମାନଙ୍କରେ ଥବା ନିରନ୍ଧତା ଓ ଦାରିଦ୍ର୍ୟ ଆଉ ରହିବ ନାହିଁ । 
ଏହାଦ୍ଵାରା ବ୍ଯକ୍ତିର ସମ୍ପତି ଠୁଳ କରିବାର ଅବାଞ୍ଚତ ଆକାଂକ୍ଷା ଲୋପ ହେବ ଏବଂ 
ସମାଜରୁ ଅର୍ଥନୈତିକ ବୈଷମ୍ୟ ମଧ୍ଯ ଦୂରୀଭୂତ କରିଦେବ | ଥରେ ସମାଜରୁ ଆର୍ଥିକ 
ବୈଷମ୍ୟ ଦୂରୀଭୂତ ହୋଇଗଲେ ସାଧାରଣ ଜନତା ସାମାଜିକ ଦୁଷ୍କର୍ମ ଦୁରାଚାର 
ବିରୁଦ୍ଧରେ ଲଢିବାପାଇଁ ଆତ୍ସବିଶ୍ଵାସ ଫେରିପାଇବେ ଯାହା ଆମ ଜାତୀୟ ଜୀବନକୁ 
ପଙ୍ଗୁ କରି ରଖୁଛି ।  ଅଭାବେ ସ୍ଵଭାବ ନଷ୍ଟୀ । ଜଣେ କ୍ଷୁଧାର୍ଇ ମଣିଷ ପାଖରେ 
ନୈତିକତା ବଞ୍ଚାଇ ରଖୁବା କଷ୍ଟସାଧ୍ୟ | ଏ ସଂପର୍କରେ ମହାତ୍ସାଗାନ୍ଧି ବେଶ୍‌ ସଚେତନ 
ଥିଲେ | ତେଣୁ ଅତି ଶୀଘ୍ର ସମାଜରୁ କ୍ଷୁଧାକୁ ଦୂରୀଭୂତ କରିବା ଜରୁରୀ | 

ସ୍ଵାଧୀନ ଭାରତରେ ସରକାରୀ କର୍ମଚାରୀମାନଙ୍କ ପାଇଁ ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧି କେତେକ 
ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଆଚରଣ ବିଧ କଥା କହୁଥିଲେ | ଜନସାଧାରଣଙ୍କ ଦାରିଦ୍ର୍ୟକୁ ଦୃଷ୍ଟି ସମ୍ମୁଖରେ 
ରଖୁ ସେମାନଙ୍କୁ ସରକାରୀ ତହବିଲ୍‌ରୁ ବହୁ ପରିମାଣରେ ଅର୍ଥ ପାରିତୋଷିକ 
ରୂପେ ଦିଆଯିବା ଉଚିତ୍‌ ନୁହେଁ । ସରକାରୀ କର୍ମଚାରୀମାନେ ମଧ୍ଯ କଉଁବ୍ଯ 
ନିର୍ବାହବେଳେ ସେମାନଙ୍କ ଉତ୍ତରଦାୟିତ୍‌ ଓ ସ୍ଵଚ୍ଛତା ପ୍ରଦର୍ଶନ କରିବା ଉଚିତ । 
ସେମାନେ ଯଦି କର୍ଭବ୍ୟରେ ଅବହେଳା କରନ୍ତି, ଅଯୋଗ୍ୟ ସାବ୍ୟସ୍ତ ହୁଅନ୍ତି ଅଥବା 
ଦୁର୍ନୀତି ଗ୍ରସ୍ତ ହୋଇପଡ଼ନ୍ତି ତେବେ ରାଜ୍ୟ ସେମାନଙ୍କୁ ଦଣ୍ଡିତ କରିବା ଉଚିତ 
କାରଣ ସେମାନେ ଜନସାଧାରଣଙ୍କ ପଇସାରୁହିଁ ଦରମା ପାଇଥା' ନ୍ତି । ପ୍ରତ୍ୟେକ 
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ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା ୩୩ 


ସରକାରୀ କର୍ମଚାରୀ ତାଲିମପ୍ରାପ୍ତ ହେବା ଜରୁରୀ । ସେମାନଙ୍କ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ଷେତ୍ର 
ଅନୁସାରେ ସେମାନଙ୍କୁ ଅଭିମୁଖୀ କରାଇବାର ଆବଶ୍ଯକତା ରହିଛି । କୌଣସି 
ବିକାଶମୁଖୀ ପ୍ରକଛର ଫଳ ଯଦି ଦରିଦ୍ର ହିତାଧ୍ବକାରୀ ମାନଙ୍କ ପାଖରେ ନ ପହଞ୍ଚ 
ବଡ଼ ବଡ଼ିଆଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଅପହୃତ ହୋଇଯାଏ ତେବେ ପ୍ରକଳ୍ପର ନେତୃତ୍ଵ ନେଇଥିବା 
ସରକାରୀ ଅଫିସର ଦଣ୍ତିତ ହେବା ନିହାତି ଜରୁରୀ | 


ଗାନ୍ଧିଜୀ ଭାରତର ଗ୍ରାମାଞ୍ଚଳ ଜନତାଙ୍କ ଉପରେ ବେଶି ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦେଉଥିଲେ | 
ଏ କଥା ନିଃସନ୍ଦେହ ଯେ ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧି ଭାରତର ସ୍ଵାଧୀନତା ଆନ୍ଦୋଳନକୁ ତାଙ୍କର 
ପ୍ରାଥମିକ କର୍ଭବ୍ୟ ରୂପେ ଗ୍ରହଣ କରିଥୁଲେ, କିନୁ ତାଙ୍କର ଆଭିମୁଖ୍ୟ ଥଲା ଭାରତର 
ଗ୍ରାମାଞ୍ଚଳରୁ ଦାରିଦ୍ର୍ୟ, କ୍ଷୁଧା, ନିରନ୍ଧତା, ରଣଗ୍ରସ୍ତତା ଓ ଶୋଷଣ ଆଦି ଦୂରୀଭୂତ 
କରିବା | ସ୍ଵାଧୀନତା ଆନ୍ଦୋଳନ ମାଧ୍ଯମରେ ସେ ଭାରତୀୟ ମାନଙ୍କର ଦୃଷ୍ଟିକୋଣକୁ 
ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ପରିବର୍ଭନ କରିବା ପାଇଁ ଚାହୁଁଥିଲେ | ଜାତୀୟ ମର୍ଯ୍ୟାଦାର ଉଚ୍ଛାସ ମାଧ୍ୟମରେ 
ସେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଭାରତୀୟଙ୍କ ଗୁଣାତ୍ସକ ମାନବୃଦ୍ଧି କରିବା ପାଇଁ ପ୍ରୟାସ କରୁଥିଲେ, 
ଯାହା ଫଳରେ ସେମାନେ ଭାରତର ସ୍ଵାଧୀନତାକୁ ଚିରଦିନ ଅକ୍ଷୁଣ୍ଡ ରଖୁବାରେ ସମର୍ଥ 
ହୋଇପାରିବେ । 


ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧି ଇଟାଲୀୟ ଦେଶପ୍ରେମୀ ଓ ବିପ୍ଲବୀ ଜସେପି ମାଜିନୀ (Giuseppe 
Mazzini)ଙ୍କ ଜୀବନ ଓ ଦର୍ଶନ ଦ୍ଵାରା ଗଭୀର ପ୍ରଭାବିତ ହୋଇଥଲେ | ମାଜିନୀ 
୧୮ ୦ ୫ରେ ଜନ୍ମଗ୍ରହଣ କରି ୧୮୭ ୨ରେ ମୃତ୍ୟ ବରଣ କରିଥୁଲେ । ସେ ମାଜିନୀଙ୍କ 
ଚିନ୍ତାଧାରାକୁ ଭଲ ପାଉଥୁଲେ କାରଣ ତାଙ୍କ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ କେବଳ ରାଜନୀତି କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ଆବଦ୍ଧ ନଥୁଲା, ଗୋଟାଏ ରୂପାନ୍ତର ସମାଜରେ ମାନବିକତାର ବିକାଶ ତାଙ୍କର ମୁଖ୍ୟ 
ଲକ୍ଷ୍ୟ ଥଲା ¦ ସେ ଚାହୁଁଥିଲେ ଇଟାଲୀୟମାନେ ସେମାନଙ୍କ ନୈତିକତା ବଳରେ 
ଏକତ୍ରିତ ହୋଇ ତାପରେ ସାମାଜିକ ନ୍ୟାୟ ଓ ସ୍ଵାଧୀନତା ପାଇଁ ଲଢନ୍ତୁ । ମାଜିନୀଙ୍କ 
ପରି ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧି ମଧ୍ଯ ଚାହୁଁଥିଲେ ଭାରତୀୟମାନେ ନୈତିକ ବଳରେ ବଳୀୟାନ 
ହୋଇ ସ୍ଵାଧୀନତା ପାଇଁ ଲଢନ୍ତୁ । ସେ ଜାଣିଥିଲେ ନୈତିକ ବଳ ସଂପନ୍ନ ଜାତି ହିଁ 
ସକଳ ସାମାଜିକ ବୈଷମ୍ୟ ଓ ଅନ୍ୟାୟ ରହିତ ଅହିଂସା ରାଜ୍ୟଟିଏ ଗଠନ କରିବାରେ 
ସମର୍ଥ ହୋଇପାରିବ | 

ରୋମା ରୋଲୀଁ (Roman Rolland) ଆଉ ଜଣେ ମହାତ୍ସା ଯିଏ ମହାତ୍ସା 
ଗାନିଙ୍କୁ ପ୍ରଭାବିତ କରିପାରିଥୂଲେ । ସେ ଦର୍ଶନ ସାହିତ୍ୟ ଓ ସଂଗୀତ ବିଦ୍ୟାରେ 


ee 
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୩୪ ଗାନିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା 


ପାରଦର୍ଶିତା ହାସଲ କରିଥଲେ । ୧୮୬୬ ରେ ତାଙ୍କର ଜନ୍ମ ଫ୍ରାନ୍ସ ଦେଶରେ 
ହୋଇଥିଲା | ୧୯ ୪ ୪ରେ ସେ ମୂତ୍ୟ ବରଣ କରିଥଲେ | ୧୯୧ ୫ ଖ୍ରୀଷ୍ଟାବ୍ଦରେ 
ତାଙ୍କର ଅସାଧାରଣ କୃତି ଜନ୍‌ ଖ୍ରୀଷ୍ଟଫେ (John Christaphe) ପାଇଁ ନୋବେଲ୍‌ 
ପୁରସ୍କାର ପାଇଥିଲେ | ଏହି ପୁସ୍ତକଟି ମହାତ୍ସାଗାନ୍ଧିଙ୍କ ଚିନ୍ତା ରାଜ୍ୟରେ ଝଡ଼ ସୃଷ୍ଟି 
କରିଥିଲା | ଜନ୍‌ ଖ୍ରୀଷ୍ଟଫେ ପୁସ୍ତକ ଅନୁସାରେ ସତ୍ୟ ପ୍ରତି ଆଗ୍ରହ ନୈତିକ ସ୍ଵାସ୍ଥ୍ୟ, 
ନିଷ୍ପଳଙ୍କ କଳା ଜୀବନ ପ୍ରତି ଗଭୀର ଅନୁରାଗ ଆଦି ମହତ୍‌ ଗୁଣାବଳିରେ ଶକ୍ତିଶାଳୀ 
ହୋଇଥବା ମଣିଷ ଅଚିରେ ଉର୍ଷ୍ବକୁ ଉଠିପାରିବ ଓ ତା ସମ୍ମୁଖରେ ଥିବା ସକଳ 
ବାଧାବିଗ୍ନକୁ ଅତିକ୍ରମ କରି ବିଜୟୀ ହୋଇପାରିବ । ଯଦି ଏହି ଗୁଣାବଳି ଓ ପ୍ରଜ୍ଞା 
ସାମାଜିକ କ୍ରିୟା କର୍ମରେ ଏକୀଭୂତ ହୋଇଯାଏ ସାଂପ୍ରତିକ ବିଶ୍ଵର ରୂପ ସଂପୂର୍ଣ 
ବଦଳିଯିବ । ସତ୍ୟ ଓ ଅହିଂସା ମାର୍ଗରେ ଶାନ୍ତି ପ୍ରାପ୍ତି ନିମନ୍ତେ ମହାତ୍ସାଗାନ୍ଧିଙ୍କ ଯାତ୍ରାକୁ 
ରୋମା ରୋଲା ପସନ୍ଦ କରୁଥିଲେ । ୧୯ ୨୪ ମସିହାରେ ସେ ମହାତ୍ସାଗାନ୍ଧିଙ୍କ 
ସଂପର୍କରେ ପୁସ୍ତକଟିଏ ମଧ୍ଯ ରଚନା କରିଥଲେ । 

ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧିଙ୍କ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରିଥବା ଅନ୍ୟ ଜଣେ ମହାତ୍ସା ହେଲେ 
ଜନ୍‌ ରସ୍କିନ୍‌ । ଗାନ୍ଧିଜୀ ରସ୍ଚିନ୍‌ଙ୍କ ଭିତରେ ନିଜ ଜୀବନର ଆଦର୍ଶ ଖୋଜି ପାଇଥଲେ । 
ଯଦିଓ ମୂଳତଃ ରସ୍କିନ୍‌ ଜଣେ କଳା ସମାଲୋଚକ ଥଲେ ପରବର୍ରୀ କାଳରେ ସେ 
ଅର୍ଥନୀତି ରାଜନୀତିରେ ଆଗ୍ରହ ପ୍ରକାଶ କରିଥଲେ ! ତାଙ୍କର ଅଜସ୍ର ବକ୍ତତାରେ 
ସମାଜରେ ସାମ୍ୟ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ପାଇଁ ତାଙ୍କର ସଂପୃକ୍ତି ସଂପର୍କରେ ସେ ସୂଚନା ଦେଇଥିଲେ | 
ତାଙ୍କର ବକ୍ତତା ମାନଙ୍କରେ ସେ ସାମାଜିକ ଜୀବନରେ ପ୍ରଲୋଭନକୁ ନିନ୍ଦା କରୁଥିଲେ 
ଓ ପ୍ରତିଯୋଗିତା ବିପକ୍ଷରେ ଯୁକ୍ତି କରୁଥିଲେ | ସେ ଅର୍ଥନୀତି ମଧ୍ଯରେ ମାନବିକତାକୁ 
ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ କରିବାକୁ ଚାହୁଁଥିଲେ | ୧୮.୬୦ ମସିହାରେ ତାଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଲିଖୂତ ଅନଟୁ ଦିସ୍‌ 
ଲାଷ୍ଟ (Unto this last) ପୁସ୍ତକଟିକୁ ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧି ପଢିଥିଲେ । ଏକା ନିଃଶ୍ଵବାସରେ 
ପଢିହେବା ପରି ଏହି ଛୋଟିଆ ବହିଟିକୁ ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧି ଜୋହନ୍‌ସବର୍ଗରୁ ରେଳଯୋଗେ 
ଡର୍ବାନ୍‌ ଯାଉଥବା ସମୟରେ ପଢି ଦେଇଥିଲେ । ଏହି ପୁସ୍ତକରେ ନୈତିକତା ଓ 
କରୁଣା ସଂପର୍କରେ ଅମୁଲ୍ୟ ମନ୍ତବ୍ୟମାନ ରହିଥିଲା | ପରେ ଗାନ୍ଧିଜୀ ସ୍ଵୀକାର କରିଥିଲେ, 
ସେ ବହୁଦିନ ଧରି ଯେଉଁ ଆଦର୍ଶର ଅନ୍େଷଣରେ ଥଲେ ତାହା ଏହି ପୁସ୍ତକରୁ 
ପାଇଥିଲେ | ଏ ସଂପର୍କରେ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ଉନ୍ତି ହେଲା- “ମୁଁ ସେଦିନ ରାତିରେ 
ଶୋଇପାରିଲି ନାହିଁ, ଏହି ପୁସ୍ତକର ଆଦର୍ଶ ଅନୁସାରେ ମୁଁ ମୋ ଜୀବନକୁ ପରିବର୍ଭନ 
କରିବାର ସିବ୍ଧାନ୍ତ ନେଲି... | ମୁଁ ଏହି ପୁସ୍ତକଟିକୁ ପରେ ଗୁଜୁରାଟୀରେ ଅନୁବାଦ 
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ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା ୩୫ 
କରି ସର୍ବୋଦୟ ନାମରେ ନାମିତ କଲି । ଏହି ପୁସ୍ତକରୁ ସେ ତିନିଗୋଟି ପ୍ରଧାନ 
ମୌଳିକ ତଥ୍ୟ ପାଇଲେ । 

( ୧) ସମାଜର ମଙ୍ଗଳରେ ହିଁ ବ୍ୟକ୍ତିର ମଙ୍ଗଳ ନିହିତ । 

( ୨) କାମର ପ୍ରକାର ଭେଦ ଅନୁସାରେ ପାରିଶ୍ରମିକ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ହେବା ଉଚିତ 
ନୁହେଁ | ଓକିଲର କର୍ମ ଯେତିକି ଜଣେ ଭଣ୍ଡାରୀ ବା କୃଷକର ମୁଲ୍ୟବାନ କର୍ମ 
ମଧ୍ୟ ସେତିକି ମୁଲ୍ୟବାନ । 

(୩) ଜଣେ କୃଷକ ବା କାରିଗରର ଜୀବନ ଆଦର୍ଶ ଜୀବନ । 

“ଅନ୍‌ ଟୁ ଦିସ୍‌ ଲାଷ୍ଟ ପୁସ୍ତକ ନୂଆ ଅର୍ଥନୈତିକ ଦର୍ଶନର ଜନ୍ମ ଦେଲା | ରସ୍ତିନ 
ସାଂପ୍ରତିକ ମଣିଷର ବିକାଶ ପାଇଁ ଗୋଟିଏ ବିକଳ୍ପ ଦର୍ଶନର ପ୍ରବର୍ରନ କଲେ | 
ଗାନ୍ଧିଜୀ ଏହି ଦର୍ଶନରେ ସାମାଜିକ ଅନୁରାଗ ( ସୋସିଆଲ ଆଫେକ୍ନ)ରେ କରୁଣାର 
ସନ୍ଧାନ ପାଇଲେ ଯାହା ସ୍ଵାର୍ଥନ୍େଷୀ ଚିନ୍ତାଧାରାକୁ ବିରୋଧ କରୁଥଲା | ଆତୁନିର୍ଭରଶୀଳ 
ଓ ଆତ୍ସ ଉପଲବ୍ଧି ପାଇଁ ଆବଶ୍ୟକ ହେଉଥିବା ହସ୍ତକଳା ଓ ଶରୀର ଶ୍ରମର ମୂଲ୍ୟବୋଧ 
ଆବିଷ୍କାର କଲେ | ସୂଜନଶୀଳତା ଓ ଗୁଜରାଣ ମେଣ୍ଟାଇବା ବ୍ୟତୀତ ସ୍ଵଜନଶୀଳତା 
“ ସାମାଜିକ ଅନୁରାଗ” ଦର୍ଶନ ସହ ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ ହୋଇପଡ଼ିଲା । ପରସ୍ପରଙ୍କୁ ଚିହ୍ନିବାର 
ଜାଣିବାର ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ ଆଦର୍ଶ ସ୍ଥାନରେ ପହଞ୍ଚବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ସଂପୂର୍ଣ ବଦଳିଗଲା | 
ମଇଳା କରୁଥିବା ବ୍ୟକ୍ତି ଅପେକ୍ଷା ମଇଳା ସଫା କରୁଥିବା ବ୍ୟକ୍ତି ସମାଜରେ ଉଚ୍ଚ 
ସ୍ଥାନ ପାଇବା ଉଚିତ । ସେହି ହେତୁ ଗାନ୍ଧିଜୀ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ସଂପନ୍ନ ନୈତିକ ସଂସ୍କୃତିର 
ପରିବେଶଟିଏ ଚାହୁଁଥଲେ ଯେଉଁଠି ଭିନ୍ନ ଧରଣର ସାମାଜିକ ଓ ରାଜନୈତିକ ବିକାଶ 
ସମ୍ଭବ ହୋଇପାରିବ | ଟଲଷ୍ଟୟ ଓ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଦାର୍ଶନିକମାନେ ମଧ୍ଯ ଏହିଭଳି ସାମାଜିକ 
ପରିବର୍ଭନ ଚାହିଁଲେ ! “ ଆମେ ଉତ୍ତମ ଓ ଗୁଣାତ୍ସକ ଜୀବନ ଯାପନ କରି ଆମ 
ଜୀବନକୁ ସ୍ଵଣ୍ଡ ମଣ୍ଡିତ କରିପାରିବା !” ଗାନ୍ଧିଜୀ ଏମିତି ଗୋଟିଏ ଭାରତର ସ୍ଵପ୍ନ 
ଦେଖୁଥିଲେ ଯିଏ ନୈତିକ ବଳରେ ବଳିୟାନ ହୋଇ ସବୁ ଦୁଃଶକ୍ତି ଦୁର୍ବଶା ଓ ଦଳନ 
ସହ ଲଢିପାରିବ, ଏହା ଆତୃନିର୍ଭରଶୀଳ ଅର୍ଥନୀତିର ଜାତି ହେବ । ପ୍ରତ୍ୟେକ ଲୋକ 
ତାର ଏରୁଣ୍ଡି ପାଖରେ ହିଁ ପେଟ ପୋଷିବା ପାଇଁ ପରିସର ପାଇବ । ଏ ଜାତି 
ଲୋକ୍ରଶକ୍ତିକୁ ପ୍ରୟୋଗ ଦ୍ଵାର କରି ରାଜନୀତି କ୍ଷେତ୍ରରେ ଆଗୁଆ ହେବ, ଏହାଦ୍ଵାରା 
ଗଣତନ୍ତ୍ରରେ ଥବା ସବୁ ଦୁଷ୍ଟଶକ୍ତିଙ୍କର ବିଲୋପ ସାଧନ ହେବ । 

ଗାନ୍ଧିଜୀ ଭାରତକୁ କେବଳ ଇଂରେଜ ମାନଙ୍କ ଶାସନ ଶୃଙ୍ଖଳ ମଧ୍ଯରୁ ମୁକ୍ତି 
କରିବାପାଇଁ ସଂଗ୍ରାମ କରୁ ନଥିଲେ, ବରଂ ସବୁ ପ୍ରକାର ସାମାଜିକ ଦୁର୍ଦଦଶାରୁ ମୁକ୍ତ 
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୩୬ ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା 


କରିବାପାଇଁ ଚିନ୍ତିତ ଥଲେ | ସେ ଜାଣିଥିଲେ ଭାରତୀୟ ସମାଜ ଆଳସ୍ୟ ଓ ଅନ୍ଧବିଶ୍ଵାସର 
ଅନ୍ଧାର ଗମ୍ଭୁଜ ଭିତରେ ପଥହରା ହୋଇଛି । ସେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଭାରତୀୟଙ୍କର ଗୁଣାତ୍ସକ 
ବିକାଶ ଆଶା କରୁଥିଲେ ଯାହା ଫଳରେ ସେମାନେ ଅହିଂସା ଉପାୟରେ ବ୍ରିଟିଶ୍‌ 
ରାଜତ୍ଵ ବିରୋଧରେ ଲଢିପାରିବେ | ସେ ଅହିଂସାରେ ବିଶ୍ଵାସ କରୁଥିଲେ | ଏଥିପାଇଁ 
କେତେକ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଗୁଣ ଯଥା-ସତ୍ୟ, ଅହିଂସା, ପ୍ରେମ, କରୁଣା, ନିର୍ଭୀକତା, ଭାତୃତ୍୍‌ 
ଆଦି ଗୁଣାବଳୀର ଆବଶ୍ୟକତା ରହିଛି | 

ଏଗୁଡ଼ିକ ମୌଳିକ ମାନବିକ ଗୁଣାବଳି ଯାହା ଜଣେ ଅହିଂସକ ଯୋଛ୍ଧାପାଇଁ 
ଆବଶ୍ୟକ | ଜଣେ ସଂକୀର୍ଣ୍ଣମନା ଓ ସ୍ବାର୍ଥ କୈନ୍ଦ୍ରିକ ମଣିଷ ଆଦୌ ସ୍ଵାଧୀନତା ପ୍ରାପ୍ତ 
କରିପାରେନା | ସ୍ଵାଧୀନତା ହାସଲ କରିବା ପ୍ରତ୍ୟେକ ଭାରତୀୟଙ୍କ ପାଇଁ ଏକ ସାମାଜିକ 
ଦାୟବବ୍ଧତା | ଏହା ସାମୁହିକ ନୈତିକ ନେଡୃତ୍‌୍‌ ଆବଶ୍ଯକ କରେ | ସେ କହୁଥିଲେ 
ନୈତିକ ଶକ୍ତିରେ ଅନ୍ତଃସ୍ଥଳରୁ ଶକ୍ତିମାନ ହୋଇଥବା ବ୍ୟକ୍ତି ଇଂରେଜ ମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ 
ଭୟ ସୃଷ୍ଟି କରିଦେଇପାରିବ | ନୈତିକ ବଳସଂପନ୍ନ ମଣିଷଟିକୁ ମାରିବପାଇଁ କୌଣସି 
ଅସ୍ତ ନାହିଁ କାରଣ ସେ କୌଣସି ଅସ୍ତ୍କୁ ଭୟ କରେ ନାହିଁ । ତାର ନୈତିକ ଶଚ୍ତି ତା 
ଉପରେ ହେଉଥିବା ଯେ କୌଣସି ଶାରୀରିକ ହିଂସା ଓ ନିର୍ଯ୍ୟାତନାକୁ ପ୍ରତିରୋଧ 
କରିବାପାଇଁ ସାମର୍ଥ୍ୟ ପ୍ରଦାନ କରିଥାଏ । ଆଘାତକାରୀ ଶେଷରେ କ୍ଲାନ୍ତ ହୋଇ 
ନୈତିକ ଶକ୍ତିଦ୍ଵାରା ପ୍ରତିରୋଧ କରୁଥିବା ମଣିଷ ପାଖରେ ଆତ୍ସସମର୍ପଣ କରେ । 
ନୀତି ମଣିଷକୁ ଶକ୍ତିଶାଳୀ କରେ । କୃତ୍ରିମତା ମଧ୍ଯରୁ କାପୁରୁଷତାର ଜନ୍ମ | ମିଥ୍ୟା କହୁ 
ନଥବା ଓ କୌଣସି ମିଥ୍ୟା କାର୍ଯ୍ୟକଳାପରେ ଲିପ୍ତ ନଥବା ବ୍ୟକ୍ତି କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତି କିମ୍ବା 
ପରିସ୍ଥିତିକୁ ଆଦୌ ଭୟ କରେ ନାହିଁ । ଜଣେ ବ୍ୟନ୍ତି ଯେ ଦେଶପ୍ରେମୀ ଅଥବା ସହୀଦ୍‌ 
ହେବାପାଇ ଚାହେଁ ପ୍ରଥମେ ସେ ସତ୍ୟଯଶୀଳ ହେବା ଉଚିତ | ଏହା ତାକୁ ତ୍ଯାଗ 
କରିବା ପାଇଁ ଉତ୍ସାହ ଦିଏ ଓ ସ୍ଵାର୍ଥଶୁନ୍ୟ ଯୋଦ୍ଧାରେ ପରିଣତ କରିଦିଏ । ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ 
ଉକ୍ତିରେ- 

“ ତୁମେ କଣ ଭାବୁଛ ? କେତେବେଳେ ସାହସର ଆବଶ୍ୟକତା ଅଛି ? ତୋପ 
ପଛରେ ଥାଇ ଅନ୍ୟକୁ ତୋପର ଗୁଳିଦ୍ଵାରା ଖଣ୍ଡ ଖଣ୍ଡ କରିବା ନା ତୋପ ଆଗରେ 
ଠିଆହୋଇ ସ୍ମିତ ହାସ୍ୟରେ ଖଣ୍ଡବିଖଣ୍ଡିତ ହେବା ? କିଏ ପ୍ରକୃତ ଯୋଦ୍ଧା ଯିଏ ମୃତ୍ୟକୁ 
ସର୍ବଦା ଅନ୍ତରଙ୍ଗ . ବନ୍ଧୁପରି ନିଜ ପାଖେ ପାଖେ ରଖୁଥାଏ ସିଏ ନା ଯିଏ ଅନ୍ୟର 
ମୂତ୍ୟକୁ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କରେ ସିଏ ? ବିଶ୍ଵାସ କର, ସାହସ ଓ ମାନବିକତା ବିନା କଦାପି 
ଜଣେ ଜାତୀୟ ସୃତିସ୍ତମ୍ଭ ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ । 
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“What do you think? When in courage is required...in blowing 
others to pieces from behind a common on with a smiling face to 
approach a cannon and be blown to pieces? Who is the true war- 
rior-he who keeps death always as a bosom friend or he controls 
the death of others? Believe me that a man devoid courage and man 
hood can may be a passive register.” 


ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧି ତାଙ୍କ ଜୀବନରେ ଉଚ୍ଚସ୍ତରର ନୀତି ପାଳନ କରୁଥିଲେ | ତାଙ୍କର 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ବାର୍ଭା ଓ ଉପଦେଶକୁ ସେ ନିଜ ଜୀବନରେ ପ୍ରୟୋଗ କରୁଥିଲେ । ସେ 
ଶିଶୁସୁଲଭ ସରଳ ଥଲେ । ସେ ତାଙ୍କ ଜୀବନର କୌଣସି କାର୍ଯ୍ୟକୁ ଜନସାଧାରଣଙ୍କଠାରୁ 
ଗୋପନୀୟ ରଖୁ ନଥଲେ | ସେ ଚାହୁଁଥିଲେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଭାରତୀୟ ତାହା କରନ୍ତୁ ¦ ସେ 
ଏମିତି ଗୋଟିଏ ସ୍ଵାଧୀନ ଭାରତର ସ୍ଵପ୍ନ ଦେଖୁଥିଲେ ଯେଉଁଠାରେ ଭାରତୀୟମାନେ 
ନୈତିକତାର ବନ୍ଧନରେ ଆବଦ୍ଧ ହୋଇ ତାଙ୍କ ଦେଶ ଶାସନ କରିବେ । ସ୍ଵାଧୀନ 
ଭାରତରେ ସମସ୍ତେ ନିର୍ଭୟରେ ସୁଖସ୍ଵାଚୁନ୍୍ୟ ଭୋଗ କରିପାରିବେ | ସେମାନେ ନୈତିକ 
ଶକ୍ତି ବଳରେ ତ୍ୟାଗ ଓ ଭ୍ରାତୃତ୍ଵ ଭାବନାରେ ଉପନୀତ ହୋଇପାରିବେ । ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ଭାରତୀୟ ତାର ପ୍ରତିବେଶୀଙ୍କୁ ଖୁସି କରିବାପାଇଁ ପ୍ରୟାସ କରୁଥୁବ | ଖୁସି ଆନନ୍ଦ 
ଭ୍ରାତୃତ୍ଵ ଓ ସମାନତା ସାରା ଭାରତରେ ଖେଳିଯାଉଥବ । ଏହାହିଁ ଥଲା ମହାତ୍ସା 
ଗାନ୍ଧିଙ୍କର ସ୍ଵପ୍ନ । 


ଧି 


“ମର ନାଚି ଛି ଏହି ଜଗଚନୁ ନିୟନ୍ତିତ କରୁଛି / ଖଚମୁନୁୟ 
ସୁ କି ଜୀବନ ଅବ୍ୟାଚ ଥାଏ / ଅକରାମ /ଂସର ମର କି 


ଚନ୍ଦା ଲୟ ପାଇନି /” 
© 


“ମଣିଷର 9କୁଚିକୁ ଯୁ ଜୋଣସିମରେ ସନ୍ଦେହ କରିବାକୁ ୨ଛୁଚ 
ନୁ, 6ଯଳକୌୋଣସି ମାନ ଦନୁସୁନଲ କାର, ମଣିଷର ଦୟ 
ରନ ନକନି ରହିଯାରେନା/ / ” - ମହାମ୍ବା ଗାନ୍ଧି 


ee ME EP EG 
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୩୮ ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା 


nN ସାଂପ୍ରଦାୟିକ 
_  ଦରାବନାର୍‌ ମୁଳ ତଦ୍‌ 


ମହାତ୍ସାଗାନି ନିଷ୍ଠଳଙ୍କ ମଣିଷମାନଙ୍କୁ ନେଇ ମାନବ ସମାଜ ଗଠନ ଉପରେ 


ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଉଥିଲେ | ସ୍ବାଧୀନତା ଆନ୍ଦୋଳନ ଆରମ୍ଭରୁ ତାଙ୍କର ମୂତ୍ୟ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେ 
ଅତ୍ୟନ୍ତ ଆଗ୍ରହର ସହ ଭାରତରେ ମଣିଷ ମଣିଷ ମଧ୍ଯରେ ଭ୍ରାତୃଭାବ ସମଷ୍ଟି କରିବାକୁ 
ଚାହୁଁଥିଲେ । ସେ ସକଳ ଧର୍ମାବଲମ୍ବୀ ମଣିଷ ମାନଙ୍କୁ ଗୋଟିଏ ନୀତି ଓ ମୁଲ୍ୟବୋଧର 
ମଞ୍ଚ ଉପରେ ଦଣ୍ଡାୟମାନ କରିବାପାଇଁ ଚେଷ୍ଟିତ ଥଲେ | ତାଙ୍କର ସବୁ ମଣିଷ ସମାନ 
ନୀତି କେବଳ ଅର୍ଥହୀତିର ତତ୍ତ୍ଵ ଆଧାରରେ ନଥୂଲା | ସେ ହୃଦୟ ସହ ହୃଦୟକୁ 
ଯୋଡ଼ିବା କଥା କହୁଥିଲେ | ସେ ଗୋଟାଏ ଚିରନ୍ତନ ବିଚାର ଉପରେ ବିଶ୍ଵାସ କରୁଥିଲେ 
ଯେ ମଣିଷ କେବଳ ମଣିଷ, ଆଦୌ ପ୍ରାଣୀ ନୁହେଁ । ସେ ହେଉଛି ମଣିଷ । ତା 
ଭିତରେ ଗୋଟିଏ ଚେତନା ରହିଛି ଯାହା ପ୍ରାଣୀ ପ୍ରବୃତ୍ତି କାହିଁ କେତେ ଉଚ୍ଚରେ | 
ସେହି ହେତୁ ମଣିଷର ବ୍ୟବହାର ଓ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ସହ ତାର ଆଚରଣ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କ ଠାରୁ 
' ଭିନ୍ନ ହେବା ଉଚିତ | ତାର ବିବେକବୋଧ ଅନୁସାରେ ସେ ଜାତିଧର୍ମ ବର୍ଣ୍ଣ ନିର୍ବିଶେଷରେ 
ଜୀବନର ମୁଲ୍ୟବୋଧ ପ୍ରତି ସବୁଠାରୁ ବେଶି ଧ୍ୟାନ ଦେବା ଆବଶ୍ୟକ | 

ପ୍ରତ୍ୟେକ ଧର୍ମର ଲକ୍ଷ୍ୟ ପରମେଶ୍ବରଙ୍କ ଆଳୟ ପାଇଁ ପଥ ଅନ୍ଵେଷଣ କରିବା | 
ତେଣୁ ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ କୌଣସି ପାର୍ଥକ୍ୟ ବା ବାଦବିବାଦ ରହିବା ଉଚିତ 
ନୁହେଁ । ଲକ୍ଷ୍ଯ ଗୋଟିଏ କିନ୍ତୁ ସେଥପାଇଁ ମାର୍ଗ ବହୁତ । ଏହା ସମସ୍ତେ ଉପଲବ୍ଧି 
କରିବା ଆବଶ୍ୟକ । ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧି କହୁଥିଲେ ଆମେ ସମସ୍ତେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସନ୍ତାନ । 
ଅତୀତରେ ଧର୍ମ ଧର୍ମ ମଧ୍ଯରେ ସୃଷ୍ଠି ହୋଇଥବା ବିଦ୍ବେଷ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଦୁର୍ଭାଗ୍ୟଜନକ । 
ଏହା ବିଶ୍ଵ ଭ୍ରାତ୍ୃତ୍ଵର ମୌଳିକ ଭାବନାକୁ କ୍ଷୁଣ୍ଡ କରିଛି । ଧର୍ମ ଧୀରେ ଧୀରେ 
ଅନୁଷ୍ଠାନୀକରଣ ହୋଇଯିବା ପରଠାରୁ ଏଥୁରୁ ଆଧ୍ଧାତ୍ସିକତାର ବାସ୍ବା ସୁଦୂର ପରାହତ 
ହୋଇପଡୁଛି । ଏହି ଅନୁଷ୍ଠାନୀକରଣର ଶିକୁଳିରୁ ସାଧାରଣ ଜନତା ମୁକ୍ତି ପାଇବା 
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ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା ୩୯ 


ଆବଶ୍ୟକ | ଧର୍ମଗ୍ରନ୍ଧକୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରୁଥିବା ଧର୍ମଦୂତମାନେ ମଣିଷ ଓ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ 
ଅନ୍ତରାୟ ସୃଷ୍ଟି କରୁଛନ୍ତି ଏହା ନିଃସନ୍ଦେହ । ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସହ ସିଧାସଳଖ ସଂପର୍କ 
ରଖୁବାପାଇଁ ସେମାନେ ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ସୃଷ୍ଟି କରୁଛନ୍ତି | 

ଲଶ୍ଵର ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ ଓ ସର୍ବଜ୍ଞ । ସୃଷ୍ଟିର ପ୍ରତ୍ୟେକ ଜୀବ ଏହି ସତ୍ୟକୂ ଉପଲବ୍ଧି 
କରିବା ଉଚିତ । ଯଦି ଧର୍ମ ଏହି ଆଧ୍ଧାତ୍ସିକ ଚେତନା ମାନବ ସମାଜ ମଧ୍ଯରେ 
ପ୍ରବର୍ଭନ କରିପାରିଲା ନାହିଁ ତେବେ ଆଧ୍ାତ୍ତିକ ଜଗତରେ ତାର କୌଣସି ସ୍ଥାନ ନାହିଁ । 
ଏ ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଭାରତ କଦାପି ଗୋଟିଏ ଜାତି ରୂପେ ତିଷ୍ଠିପାରିବ ନାହିଁ ଯଦି ସେ 
ଅନ୍ୟ ସକଳ ଧର୍ମମତକୁ ଅନ୍ତର୍ଗର୍ଭିତ ନକରେ କିମ୍ବା ଅନ୍ୟ ଧର୍ମବିଶ୍ଵବାସୀଙ୍କ ପ୍ରତି ଦୟା 
ଓ କରୁଣା ଭାବ ପ୍ରଦର୍ଶନ ନକରେ | ଏ ସଂପର୍କରେ ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧି କହନ୍ତି- 

“ ଗୋଟିଏ ଦେଶକୁ ଗୋଟିଏ ଜାତି କହିବା ଯେତେବେଳେ ଦେଶ ଅନ୍ୟ 
ଧର୍ମକୁ ଅନ୍ତଃକରଣ କରିବାର କ୍ଷମତା ଅର୍ଜନ କରିବ | ଭାରତ ଯୁଗେ ଯୁଗେ ଏହିପରି 
ଦେଶ ରୂପେ ଖ୍ୟାତିଲାଭ କରିଛି | ପ୍ରକୃତରେ ଯେତେ ପ୍ରକାର ବ୍ୟକ୍ତି ଅଛନ୍ତି ସେତେ 
ପ୍ରକାର ଧର୍ମ ଅଛି । କିଛି ଜାତୀୟତା ପ୍ରତି ସଚେତନ ବ୍ୟକ୍ତି ଆଦୌ ପରସ୍ତରର ଧର୍ମ 
ସଂପର୍କରେ କୌଣସି ହସ୍ତକ୍ଷେପ କରନ୍ତି ନାହିଁ । ଯଦି ସେମିତି କରନ୍ତେ ତେବେ ସେମାନେ 
ଗୋଟାଏ ଜାତି ପଦବାଚ୍ୟ ହୁଅନ୍ତେ ନାହିଁ । ଯଦି ହିନ୍ଦୁମାନେ ବିଶ୍ଵାସ କରନ୍ତି ଭାରତରେ 
କେବଳ ହିନ୍ଦୁମାନେ ରହନ୍ତୁ ସେମାନେ ଗୋଟିଏ ସ୍ଵପ୍ନ ଜଗତରେ ବାସ କରୁଛନ୍ତି । 
ହିନ୍ଦୁ ମୁସଲମାନ, ପାର୍ସି, ଖ୍ରୀଷ୍ଟିଆନ ଯେଉଁମାନେ ଭାରତକୁ ନିଜର ଦେଶ ବୋଲି 
ସ୍ଵୀକାର କରିଛନ୍ତି ସେମାନେ ସ୍ଵଇଚ୍ଛାରେ ପରସ୍ପର ମିଳିମିଶି ରହିବା ଉଚିତ । ପୂଥବୀରେ 
ଏମିତି କୌଣସି ଦେଶ ନାହିଁ ଯେଉଁଠାରେ ଗୋଟିଏ ଜାତୀୟତା ଗୋଟିଏ ଧର୍ମ 
ସମାର୍ଥବୋଧକ ନୁହେଁ, କିମ୍ା ଭାରତରେ ମଧ୍ଯ କେବେ ବି ଏପରି ହୋଇ ନଥୁଲା | 

ତଥାକଥୁତ ଧର୍ମର ଦୂତମାନେ ପ୍ରଚାର କରନ୍ତି ଯେ ହିନ୍ଦୁ ଓ ମୁସଲମାନ ଭିତରେ 
ଆଦୌ ଏକତା ଭାବ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ । ଏହା ଏକ ଧର୍ମୋନ୍ସାଦ ଭାବନା | 
ଆମର ଧର୍ମଗ୍ରନ୍ଧମାନେ ଏ ବିଚାରଧାରାକୁ ମଞ୍ଜୁର କରିନାହାନ୍ତି । ପ୍ରକୃତରେ 
ଯେତେବେଳେ ହିନ୍ଦୁ ମୁସଲମାନମାନେ ପରସ୍ପର ଯୁଦ୍ଧ କରୁଥିଲେ ସେମାନଙ୍କ ଉନ୍ନତ୍ତ 
ମସ୍ତିଷ୍କରେ ଏହି ସ୍ଵର ପରିପ୍ରକାଶ ହେଉଥୁଲା, କିନ୍ତୁ ପ୍ରକୃତରେ ଆମକୁ ସ୍ଵୀକାର 
କରିବାକୁ ହେବ ଯେ ଉଭୟଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଜନ୍ମଗତ ଶତୃତା ନାହିଁ । ଆମ ଇତିହାସ 
କହେ ମୁସଲମାନ ରାଜତ୍ଵ କାଳରେ ହିନ୍ଦୁମାନଙ୍କର ଅଭିବୃଦ୍ଧି ହୋଇଛି ଓ ହିନ୍ଦୁମାନଙ୍କ 
ରାଜତ୍ଵ କାଳରେ ମୁସଲମାନଙ୍କର ଅଭିବୃଵ୍ଧି ହୋଇଛି । ଯେତେବେଳେ ସେମାନେ 
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୪୦ ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା 


ଯୁଦ୍ଧ କରିଛନ୍ତି ସେମାନେ ଅନୁଭବ କରିଛନ୍ତି ଯେ ଏହି ପାରସ୍ପରିକ ଯୁଦ୍ଧ ଆତ୍ସହତ୍ୟା 
ଛଡ଼ା ଅନ୍ୟ କିଛି ନୁହେଁ | ପ୍ରତ୍ୟେକ ଜାତି ଅନ୍ଧଭବ କରନ୍ତି ଯେ ହିଂସା ଆଧାରରେ କୌଣସି 
ଧର୍ମ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ । ଏ ସଂପର୍କରେ ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧିଙ୍କ ମତ ହେଲା- 

“ ଆମର କଂ” ଣ ସ୍ଵରଣ କରିବା ଉଚିତ୍‌ ନୁହେଁ ଯେ ଅନେକ ହିନ୍ଦୁ ଓ 
ମୁସଲମାନମାନେ ଗୋଟିଏ ପୂର୍ବପୁରୁଷଙ୍କ ଦାୟାଦ ଓ ସେମାନଙ୍କ ଶିରାପ୍ରଶିରାରେ 
ସମାନ ରକ୍ତ ପ୍ରବାହିତ ହେଉଛି ? ଲୋକମାନେ ଶତ୍ରୁତା କରନ୍ତି କାରଣ ସେମାନେ 
ସେମାନଙ୍କ ଧର୍ମର ନୁହଁନ୍ତି ବୋଲି ? ମୁସଲମାନମାନଙ୍କ ଦେବତା କ”ଣ ହିନ୍ଦୁମାନଙ୍କ 
ଦେବତାଠାରୁ ଭିନ୍ନ ଅଟନ୍ତି ୨ ଗୋଟାଏ ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ବିନ୍ଦୁରେ ମିଳିତ ହେବାପାଇଁ ଧର୍ମ 
ଭିନ୍ନଭିନ୍ନ ପଥ । ତେବେ ସେହି ସମାନ ଲକ୍ଷ୍ୟରେ ପହଞ୍ଚବା ପାଇଁ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ପଥ 
ହେଲା ତ କ”ଣ ହେଇଗଲା ? କଳହ କରିବାର କାରଣ କ”ଂଣ ? ପ୍ରକୃତ କଥା ହେଲା 
ଆମେ ସବୁ କ୍ରୀତଦାସ ହୋଇଯାଇଛୁ । ସେହି ହେତୁ ଆମେ କଳହ କରୁଛୁ ଓ ଆମ 
କଳହକୁ ତୃତୀୟ ପକ୍ଷ ସମାଧାନ କରୁ ବୋଲି ଚାହୁଁଛୁ | ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମକୁ ନିନ୍ଦା କରୁଥିବା 
କତିପୟ ମୁସଲମାନ ଯେମିତି ଅଛନ୍ତି ମୁସଲମାନ ଧର୍ମକୁ ନିନ୍ଦା କରୁଥିବା ହିନ୍ଦୁ ମଧ୍ଯ 
ଅଛନ୍ତି । ଆମର ବୁଝିବା ଦରକାର ଯେ ଆମେ ସେମାନଙ୍କ ଧର୍ମଗ୍ରହଣ କରି ନପାରୁ 
କିନ୍ତୁ ସେମାନଙ୍କ ସହ ଲଢିବାର କୌଣସି ଆବଶ୍ୟକତା ନାହିଁ । ଏହାହିଁ ହେବ ବିଜ୍ଞତା | ” 

ଇସଲାମ ଧର୍ମରେ ହିଂସା ଆଚରଣ ସଂପର୍କରେ ମତଦ୍ବୈଧ ରହିଛି | ହିନ୍ଦୁମାନେ 
କହନ୍ତି ଇସ୍ଲାମ ଧର୍ମ ହିଂସାକୁ ଅନୁମୋଦନ କରେ | କିନ୍ତୁ ହିନ୍ଦୁମାନେ ଏହାକୁ ପ୍ରଶ୍ରୟ 
ଦିଅନ୍ତି ନାହିଁ । କିନ୍ତୁ ଏହା ଏକ ଭଲ୍‌ ତଥ୍ୟ | ପୂଥବୀରେ ଏମିତି କୌଣସି ଧର୍ମକୁ 
ସ୍ବୀକୃତି ଦିଆଯାଇ ନାହିଁ ଯିଏ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସନୁଷ୍ଟ କରିବା ପାଇଁ ହିଂସାର ଆଶ୍ରୟ ନେବ । 
ଦିନ ଥଲା ହିନ୍ଦୁମାନେ ସୁଦ୍ଧା ପଶୁବଳି ମାଧ୍ୟମରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ 
କରୁଥିଲେ | କିନୁ ଏହି ପ୍ରକ୍ରିୟାକୁ ଆଧୁନିକ ସମାଜ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କଲା, ତଥାପି 
ଦେଶରେ ଏମିତି କିଛି ସ୍ଥାନ ଅଛି ଯେଉଁଠାରେ ଏହି ପ୍ରଥା ଏବେ ବି କାଏମ ରହିଛି । 
ଆମର ଠାକୁରଙ୍କ ନାମ ନେଇ କୌଣସି ପ୍ରାଣୀଙ୍କୁ ହତ୍ୟା କରିବାର ଅଧୂକାର ନାହିଁ 
ଯେହେତୁ ସେମାନଙ୍କ ଜୀବନ ଦେବାର ଶକ୍ତି ଆମ ପାଖରେ ନାହିଁ । ଧର୍ମରେ ସବୁ 
ପ୍ରକାର ହତ୍ୟାକୁ ନିନ୍ଦା କରାଯାଇଛି । ଯେତେବେଳେ ଧର୍ମାବଲମ୍ବୀମାନେ ଦୁର୍ଦ୍ଦାନ୍ତ ଓ 
ଜିଦ୍ଖୋର ହୋଇଯାଆନ୍ତି ସେତେବେଳେ ଏହିପରି ଅଘଟଣମାନ ଘଟେ । ଏହି 
ଅଘଟଣ କରିବାପାଇଁ ନିଜକୁ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଭକ୍ତ ବୋଲି ଦାବି କରୁଥିବା ତଥାକଥୁତ 
ଧର୍ମଦୂତମାନଙ୍କଠାରୁ ଅନୁମୋଦନ ପାଇଥା'ନ୍ି | କିନ୍ତୁ ପ୍ରକୃତରେ ସେମାନେ କେବଳ 
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ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା ୪୧ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟାକାର | ତେଣୁ ହତ୍ୟା ନକରିବା ହିଁ ଧର୍ମର ମୌଳିକ ନୀତି । କେତେକ ହିନ୍ଦୁ 
ମଧ୍ଯ ଅଛନ୍ତି ଯେଉଁମାନେ ଏହି ସଂହାର ଲୀଳାରେ ଅଂଶଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି । ମଣିଷ ଓ 
ପଶୁମାନଙ୍କ ସଂହାର ମଧ୍ଯରେ କିଛି ପାର୍ଥକ୍ୟ ନାହିଁ । ହିଂସା ହିଁ ହିଂସା | ତାହା ଆଦର୍ଶ 
ପାଇଁ ହେଉ କିମ୍ବା ଅନ୍ୟ ଯେ କୌଣସି କାରଣପାଇଁ ପ୍ରଚଳିତ ହେଉ ସେଥିରେ କିଛି 
ଫରକ ପଡ଼େ ନାହିଁ । କେତେକ ଭଣ୍ଡ ଓ ସ୍ବାର୍ଥପର ଧର୍ମପ୍ରଚାରକ ଆମ ଭିତରେ 
ଏମିତି କିଛି କୁସଂସ୍କାର ଭର୍ି କରି ଦେଇଛନ୍ତି | ବ୍ରିଟିଶ ରାଜତ୍ଵ କାଳରେ ଇଂରେଜମାନେ 
ହିନ୍ଦୁ ଓ ମୁସଲମାନଙ୍କ ଦ୍ଵନ୍ଦ ସଂପର୍କରେ ଚତୁରତାର ସହ ଲେଖୁଲେ ଯାହା ଦୁହିଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରେ ଗୋଟାଏ ମିଥ୍ୟା ପ୍ରାଚୀର ସୃଷ୍ଟି କରିଦେଲା |” 

ଭୁଲ୍‌ ବୁଝାମଣାକୁ ଆଧାର କରି ଗଢି ହୋଇଥବା ଏହି ପ୍ରାଚୀର ଉଚ୍ଛେଦ 
କରାଯାଇପାରିବ ଯଦି ଉଭୟ ସଂପ୍ରଦାୟ ପରସ୍ସରର ଧର୍ମଗ୍ରନ୍ଧ ସବୂ ପଢିବେ । ଉଭୟ 
ଗୀତା ଓ କୋରାନ୍‌ରେ ଉଭୟଙ୍କ ଧର୍ମବିଶ୍ଵାସ ପାଇଁ ହଜାର ହଜାର ଗ୍ରହଣୀୟ ଉଦ୍ଧୃତି 
ସବୁ ରହିଛି । ଅଜ୍ଞତା ହେତୁ ହିନ୍ଦୁ ଓ ମୁସଲମାନମାନେ ପରସ୍ପର କଳହରତ ରହିବା 
ଆଦୌ ଉଚିତ୍‌ ନୁହେଁ । ଯଦି ପ୍ରତ୍ୟେକ ଲୋକ ନିଜ ଧର୍ମର ଅନ୍ତଃସାରକୁ ହୃଦୟଙ୍ଗମ 
କରି ସେଥିରେ ଅଟଳ ରହିବେ ଏବଂ ଭଣ୍ଡ ପ୍ରବଚକଙ୍କ ଭୁଲ୍‌ ଶିକ୍ଷାକୁ ଗ୍ରହଣ ନ 
କରିବେ, ଯେଉଁମାନେ ଭକ୍ତ ନୁହଁନ୍ତି କେବଳ ବ୍ୟାଖ୍ୟାକାର, ସେତେବେଳେ ଧାର୍ମିକ 
ଉନ୍ମାଦନା ପାଇଁ ଆଦୌ ପରିସର ସୃଷ୍ଟି ହେବ ନାହିଁ । ଯଦି ହିନ୍ଦୁ ମୁସଲମାନ ଖ୍ରୀଷ୍ଟିୟାନ 
ସମସ୍ତେ ସେମାନଙ୍କ କାପୁରୁଷତା ଓ ସଂକୀର୍ଣ୍ଣ ତାକୁ ମନ ଭିତରୁ ପୋଛିଦେବେ ଧାର୍ମିକ 
ଅସହିଷୁତା ସ୍ଵତଃ ନିଶ୍ଚିହ୍ନ ହୋଇଯିବ | 

ଧର୍ମଦୂତମାନଙ୍କର ଭୁଲ୍‌ ପରାମର୍ଶ ପରିପ୍ରସାର ପାଇଁ ସେମାନେ ଆଦୌ ସୁଯୋଗ 
ଦେବା ଉଚିତ ନୁହେଁ । ଏହା ଧର୍ମୀୟ ଭାଇଭାଇ ଭିତରେ ସମବେଦନା ପ୍ରେମ ଓ 
ସହିଷୁତା ଭାବ ଉଦ୍ରେକ କରିବ । ଏ ସଂପର୍କରେ ମହାତ୍ସାଗାନ୍ଧି କହୁଥିଲେ: 

“ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟନ୍ତିର କର୍ରବ୍ୟ ହେଉଛି ସେ ନିଜ ଧର୍ମଗ୍ରନ୍ଧ ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ୟ ଧର୍ମର 
ପୁସ୍ତକ ପଢିବା । ଏହା ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ନିଜ ଧର୍ମକୁ ବିଶୁଦ୍ଧ ରଖୁବାରେ ସହାୟତା କରେ ଓ 
ଅନ୍ୟ ଧର୍ମକୁ ନିନ୍ଦା କରିବାର ଭାବ ଠାରୁ ଦୂରେଇ ରଖେ | ଆହୁରି ମଧ୍ଯ ଆମ ମଧ୍ୟରେ 
ଖ୍ରୀଷ୍ଟିଆନ୍‌ ମୁସଲିମ୍‌ ପାର୍ସି ଓ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଧର୍ମାବଲମ୍ବୀ ଅଛନ୍ତି | ....ମୋ ପାଇଁ ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ଧର୍ମର ମୁଳନୀତି ସମାନ | ଏହି ଅର୍ଥରେ ଯେ, ସେମାନେ ସତ୍ୟ | ସମସ୍ତେ ମାନବର 
ଆଧାତ୍ସିକ ବିକାଶ ପାଇଁ ଅନୁକୂଳ ପରିବେଶ ସୂଷ୍ଟି କରୁଛନ୍ତି । ତେଣୁ ମୋତେ ଇସ୍ଲାମ, 
ପାର୍ସି ଓ ଖ୍ରୀଷିଆନ୍‌ ଧର୍ମରେ ବିଶ୍ଵାସୀ ଥବା ପିଲାମାନଙ୍କୁ ଲାଳନପାଳନ କରିବାରେ 
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୪୨ ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା 


କୌଣସି ଅସୁବିଧା ହୁଏ ନାହିଁ । ପ୍ରକୃତରେ ମୋତେ ସେମାନଙ୍କ ପାଇଁ କିଛି ଗ୍ରନ୍ଧ 
ପଢିବାକୁ ପଡ଼ୁଥିଲା ଯେତେବେଳେ ସେମାନଙ୍କ ପିତାମାତା ସେମାନଙ୍କ ଧର୍ମଶାସ୍ତ 
ଅନୁସାରେ କେତେକ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଧାନଧାରଣା ପଦ୍ଧତି ଶିକ୍ଷା ଦେବାପାଇଁ କହୁଥିଲେ | ” 
ବେଳେବେଳେ ଆମେ ଧାର୍ମିକ ଦୃନ୍ଦ୍ର ପାଇଁ ତୃତୀୟ ପକ୍ଷକୁ ଦୋଷ ଦେଉ । 
ଯଦି ଆମେ ଭିନ୍ନ ଧର୍ମାବଲମ୍ବୀ ଶାନ୍ତିରେ ବସବାସ କରିବାକୁ ଚାହିଁବା, ତୃତୀୟ ପକ୍ଷ 
ଆମକୁ କଦାପି ଅଲଗା କରିପାରିବ ନାହିଁ । ଧାର୍ମିକ ସଂପ୍ରଦାୟ ମଧ୍ଯରେ ଥବା ପାରସ୍ପରିକ 
ଅବିଶ୍ବାସ ପଣକୁ ଆମକୁ ଦୂରୀଭୂତ କରିବାକୁ ହେବ | ଆମେ ଯେହେତୁ ମଣିଷ ଅନ୍ୟ 
ମଣିଷ ସହ ବିବେକାନୂମୋଦିତ ଆଚରଣ କରିବା ! ଯେତେବେଳେ ଆମେ ଆମ 
ଧାର୍ମିକ ଭାଇମାନଙ୍କ ସହ ବ୍ୟବହାର କରୁଛୁ ଆମ ଭିତରେ ଥବା ପଶୁ ପ୍ରବୃଭ୍ତିକୁ 
ଉଦ୍ରେକ କରିବା ନାହିଁ । ଭାଇ ଭାଇ ଭିତରେ କଳହ ଉପୁଜିପାରେ କିନ୍ତୁ ଆମ କଳହ 
ହିଂସାରେ ପରିବର୍ଭିତ ନ ହେଉ | ଯଦି ହିଂସାକୁ ଦୂରୀଭୂତ କରି ଦିଆଯାଏ ତେବେ 
ପାରସ୍ପରିକ ଆଳାପ ଦ୍ଵାରା କଳହର ସମାଧାନ ସମ୍ଭବ | 
ଗାନ୍ଧିଙ୍କ ମତରେ:- 

“ ଯେତେବେଳେ ଜନତା କ୍ରୋଧାନ୍ଵିତ ଥାଆନ୍ତି, ସେମାନେ ଗୁଡ଼ାଏ ମୁର୍ଖାମି 
କରନ୍ତି | ସେଗୁଡ଼ିକୁ ଆମକୁ ସହିବାକୁ ପଡ଼ିବ । କିନ୍ଧୁ ଆମେ ଯେତେବେଳେ ଯୁଦ୍ଧ କରୁ 
ଆମେ ଚାହୁଁନା ଯେ ଉଭୟ ପକ୍ଷର ମୁଣ୍ଡ ଛତୁ ହେଉ । ଜଣକର ମୁଣ୍ଡ ଛତୁ ହେଉ 
ବୋଲି ଚାହୁଁ । ତେବେ କେମିତି ତୃତୀୟ ପକ୍ଷ ଆମକୁ ବୁଝାମଣା କରିବ ଓ ଇଂରେଜ 
କିମ୍ଭା ଅନ୍ୟ ବିଚାରାଳୟରେ ସମାଧାନ କରିପାରିବ । ଦୁଇଜଣ ଯୁଦ୍ଧ କରୁଛନ୍ତି । 
ଦୁହିଁଙ୍କର ମୁଣ୍ଡ ଛତୁ ହେଲା, ତୃତୀୟ ପକ୍ଷ କେମିତି ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ନ୍ଯାୟ 
ବାଣ୍ଡିବ ? ଯେଉଁମାନେ ଯୁଦ୍ଧ କରନ୍ତି ସେମାନେ କ୍ଷତାକ୍ତ ଅବସ୍ଥାକୁ ଗ୍ରହଣ କରିନିଅନ୍ତି । ” 

ଯଦି କୌଣସି ଧାର୍ମିକ ମତବାଦ, ବିବେକବୋଧ ଓ ମଣିଷର ନୈତିକ 
ମୂଲ୍ୟବୋଧକୁ ଉଦ୍‌ବୁଦ୍ଧ ନକରେ ସେ ଧର୍ମ ଆଦୌ ସମ୍ପଦ୍ଧ ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ । 
ସେହି ହେତୁ ଧର୍ମ ଧର୍ମ ମଧ୍ଯରେ ଦ୍ଵନ୍ଦ ଆଦୌ ସ୍ଥହଣୀୟ ନୁହେଁ | ଧର୍ମରେ କେତେକ 
ଅହେତୁକ ଭାବପ୍ରବଣତା ଥାଇପାରେ କିନ୍ତୁ ତାହା ନୀତି ଆଧାରିତ ହେବା ଆବଶ୍ୟକ | 
ଧର୍ମ ଯଦି ଉପରୋକ୍ତ ନୀତି ଓ ମୌଳିକ ସତ୍ୟକୁ ଭିତିଭୂମି କରି କ୍ରିୟାଶୀଳ ହୁଏ, 
ତେବେ ଧର୍ମ ଧର୍ମ ମଧ୍ୟରେ ଆଦୌ ଦୃନ୍ଦ୍ର ରହିବ ନାହିଁ । ପ୍ରତ୍ୟେକ ଧର୍ମର ମୌଳିକ 
ସତ୍ୟକୁ ଆମେ ବିଶ୍ଵାସ କରିବା ଉଚିତ | କେବଳ ପାରସ୍ପରିକ ସହନଶୀଳତା ଦ୍ଵାରା 
ପୂଥବୀର ଶାନ୍ତି ଅକ୍ଷୁଷ୍ଠ ରହିବ ନାହିଁ । ଆମେ ଆମ ଧର୍ମକୁ ଯେମିତି ସମ୍ମାନ ଦେଉଛୁ 
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ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା ୪୩ 
ଓ ଆସ୍ଥା ପ୍ରକଟ କରୁଛୁ ଅନ୍ୟ ଧର୍ମକୁ ମଧ୍ୟ ସେମିତି ଆସ୍ଥା ଓ ସମ୍ମାନ ପ୍ରଦର୍ଶନ କରିବାର 
ଆବଶ୍ୟକତା ରହିଛି । ମାନବ ସମାଜର ପଥପ୍ରଦର୍ଶକ ମହାପୁରୁଷ ମାନଙ୍କ ଉପଦେଶ 
ଗୁଡ଼ିକୁ ସମ୍ମାନର ସହ ଅଧ୍ୟୟନ କରି ନିଜ ଜୀବନରେ ପ୍ରୟୋଗ କରିପାରିଲେ ପୂର୍ଣ୍ାଙ୍ଗ 
ମାନବ ସମାଜ ସମ୍ଭବ ହୋଇପାରିବ; ଯେଉଁଠାରେ ଘୂଣା ନଥିବ, ଶତୃତା ନଥିବ, ଦୁଃଖ 
ନଥବ ଅଥବା ଦୁର୍ଦଶା ନଥୁବ | ପୁନର୍ବାର ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧିଙ୍କ ଉକ୍ତିର ଉଦ୍ଦତି ଅନୁସାରେ:- 
“ ବିଶ୍ଵର ସବୁ ବଡ଼ ବଡ଼ ଧର୍ମର ମୌଳିକ ସତ୍ୟ ଉପରେ ମୁଁ ବିଶ୍ଵାସ କରେ । 
ମୁଁ ବିଶ୍ଵାସ କରେ ସେଗୁଡ଼ିକ ସବୁ ବିଭୁଦତ୍ତ ଏବଂ ମୁଁ ବିଶ୍ଵାସ କରେ ଯେ ସେଗୁଡ଼ିକ 
ସବୁ ମଣିଷ ପାଇଁ ଅତ୍ୟାବଶ୍ୟକ ଯେଉଁମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଧର୍ମ ପ୍ରକଟିତ ହୋଇଛି ଏବଂ 
ମୁଁ ବିଶ୍ଵାସ କରେ ଯେ ଆମ ଭିତରୁ ଯଦି ସମସ୍ତେ ଅନ୍ୟ ଧର୍ମର ଧର୍ମଗ୍ରନ୍ଧ ଅଧ୍ୟୟନ 
କରିବା ତେବେ ହୃଦବୋଧ ହେବ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଧର୍ମାବଲମ୍ବଭୀାମାନେ ଗୋଟାଏ ମୂଳଭିଭି 
ଉପରେ ଦଣ୍ଡାୟମାନ ଏବଂ ସମସ୍ତେ ସମସ୍ତଙ୍କ ପାଇଁ ସହାୟକ | ......ମୁଁ ପୃଥିବୀର 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ଧର୍ମର ସତ୍ୟକୁ ବିଶ୍ଵାସ କରେ । ” 
ମାନବ ଜାତିର ବିବର୍ଭନ ପାଇଁ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଧର୍ମର ଅବଦାନ ଅଛି | ବିଶ୍ଵର ଭିନ୍ନ 
ଭିନ୍ନ ଧର୍ମବିଶ୍ଵାସ ମାନବ ଜାତି ମଧ୍ୟରେ ସଂଯୋଗର ସେତୁ ରୂପେ କାର୍ଯ୍ୟ କରେ । 
ଧର୍ମ, ଆତ୍ନା ଅଥବା ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ବିଶ୍ବାସରେ ସଜିତ ହୋଇଥବା ଗୋଟିଏ ବୃକ୍ଷର 
ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଶାଖା ସଦୃଶ । ସେ ସକଳ ଧର୍ମର ବିଶ୍ବାସକୁ ଅନ୍ତର୍ଗଭିତ କରି ରଖୁଛି । 
ପ୍ରାର୍ଥନା ସଂପର୍କରେ ମଧ୍ଯ ଠିକ୍‌ ସେହି ଏକା କଥା କୁହାଯାଇପାରେ | ପ୍ରାର୍ଥନା ବିଭିନ୍ନ 
ଭାଷାରେ କରାଯାଉଥାଇପାରେ କିନ୍ତୁ ସେଗୁଡ଼ିକ ଏକ ଦେବତାଙ୍କୁ ସମ୍ବୋଧୂତ ହୁଏ । 
ପ୍ରାର୍ଥନା ଓ ଧ୍ଯାନ ଧାରଣା ମାଧ୍ୟମରେ ଲଶ୍ଵର ଆମକୁ ଗୋଟିଏ ପରିବାରଭୁକ୍ତ ହେବାପାଇଁ 
ଓ ପରସ୍ର ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରେମ ଦାନ କରିବାପାଇଁ ଶିକ୍ଷା ଦେଇଛନ୍ତି | ତେଣୁ ଯେ କୌଣସି 
ଧର୍ମପୀଠରେ ପ୍ରାର୍ଥନା କଲେ କିଛି କ୍ଷତି ନାହିଁ | ବିଭିନ୍ନ ଧର୍ମାବଲମ୍ବଭୀମାନେ ଗୋଟିଏ 
ଧର୍ମପୀଠରେ ଏକତ୍ର ହୋଇପାରିବେ ଓ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ନୀରବ ପ୍ରାର୍ଥନା କରିପାରିବେ । 
ଏହି କ୍ଷେତ୍ରରେ ସେମାନଙ୍କ ଧାର୍ମିକ ଉଚ୍ଚାରଣରେ ପରସ୍ପର ମଧ୍ଯରେ ସ୍ଵତଃ ସଂଘାତ 
ହୋଇପାରେ | ଛଶ୍ଵର ପ୍ରତ୍ୟେକ ଭକ୍ତଙ୍କର ହୃଦୟର ଭାଷା ବୁଝନ୍ତି । ବିଭିନ୍ନ ଧର୍ମ 
ମତରେ ବିଶ୍ଵାସ କରୁଥିବା ଭକ୍ତମାନେ ଗୋଟିଏ ସ୍ଥାନ ଅଥବା ଗୋଟିଏ ଧର୍ମ ପୀଠରେ 
ସମବେତ ପ୍ରାର୍ଥନା କଲେ ସେମାନଙ୍କ ହୃଦୟରେ ଏକତା ଭାବ ସ୍ପଷ୍ଟି ହେବ | ଗାନ୍ଧିଜୀ 
ଏହି ସମବେତ ପ୍ରାର୍ଥନାର ପ୍ରବର୍ଭନ କରିଥିଲେ କାରଣ ଏହାଦ୍ଵାରା ବିଭିନ୍ନ ଧାର୍ମିକ 
ବିଶ୍ବାସକୁ ଏକତା ସୂତ୍ରରେ ଆବଦ୍ଧ କରାଯାଇପାରିବ । ” 
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୪୪ ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା 


ଏ ସଂପର୍କରେ ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧି କହୁଥିଲେ:- 

“ ଦୀର୍ଘ ଦିନର ଅଧ୍ୟୟନ ଓ ଅନୁଭୂତିରୁ ମୁଁ ଏହି ନିଶ୍କର୍ଷରେ ପହଞ୍ଚଲି ଯେ ( ୧) 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ଧର୍ମ ସତ୍ୟ, ( ୨ ) ପ୍ରତ୍ୟେକ ଧର୍ମରେ ଦୋଷତ୍ତଟୀ ରହିଛି, (୩) ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମ 
ଯେମିତି ମୋର ପ୍ରିୟ ଅନ୍ୟ ସକଳ ଧର୍ମ ସେମିତି ମୋର ପ୍ରିୟ | ଠିକ୍‌ ସେମିତି ସକଳ 
ମାନବ ଜାତି ନିଜ ସଂପର୍କୀୟ ମାନଙ୍କୁ ଯେମିତି ପ୍ରିୟ ବୋଲି ଭାବନ୍ତି ଅନ୍ୟମାନଙ୍କୁ 
ମଧ୍ଯ ଠିକ୍‌ ସେହି ଦୃଷ୍ଟିରେ ଦେଖୁବା ଉଚିତ | ଅନ୍ୟ ଧର୍ମ ବିଶ୍ଵାସ ପ୍ରତି ମୋର ସମ୍ମାନ 
ମୋ ନିଜ ଧର୍ମ ପ୍ରତି ସମ୍ମାନ ଠାରୁ କୌଣସି ଗୁଣରେ କମ୍‌ ନୂହେଁ । ତେଣୁ ମୋର 
କୌଣସି ଧର୍ମାନ୍ତରୀକରଣର ଆବଶ୍ୟକତା ନାହିଁ। ” 

କିଏ ଜାଣିଛି ଯେତେବେଳେ ତିନୋଟି ଗୁଳି ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧିଙ୍କ ବକ୍ଷ ଭେଦ କଲା 
କଂ ଣ ସେ ଉଚ୍ଚାରଣ କରିଥଲେ ? କହାଯାଏ ସେ “ ହେ ରାମ” ଉଚ୍ଚାରଣ କରିଥଲେ | 
କିଏ ଜାଣେ ହୁଏତ ସେ ରାମ-ରହିମ୍‌ ବି ଉଚ୍ଚାରଣ କରିଥାଇପାରନ୍ତି | ଗାନ୍ଧିଜୀ 
ଗୋଟିଏ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ବିଶ୍ଵାସ କରୁଥିଲେ । ଅନ୍ୟମାନେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ବାର୍ରାବହ ବୋଲି 
କହୁଥିଲେ । ସେ ଏମିତି ଜଣେ ରଖି ଥିଲେ ଯେ ସକଳ ଧର୍ମର ବାର୍ରା ଆମକୁ 
ଦେଉଥିଲେ | କିନ୍ତୁ ଇଶ୍ଵର ହେଉଛନ୍ତି ଜଣେ | ପ୍ରତ୍ୟେକ ଭାରତୀୟଙ୍କୁ ଏହି ଭାବନାରେ 
ଉଦ୍‌ବୁଦ୍ଧ ହେବାପାଇଁ ଆମକୁ ବିଭିନ୍ନ ଧର୍ମାବଲମ୍ବୀ ମାନଙ୍କ ସହ ବନ୍ଧୁତା କରିବାର 
କୌଶଳ ଅବଲମ୍ବନ କରିବାକୁ ହେବ । ପ୍ରଥମେ ଏହି ଚେଷ୍ଟା ଅନ୍ୟ ଧର୍ମମାନଙ୍କ ପ୍ରତି 
ସମବେଦନଶୀଳ କରିବ । ତାପରେ ଅନ୍ୟ ଧର୍ମମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଆମର ସହନଶୀଳତା 
ଆହୁରି ଗଭୀରରୁ ଗଭୀରତର ହେବ | ତାପରେ ସମବେଦନାର ସ୍ତୋତ ପ୍ରବାହିତ 
ହେବ । ଜ୍ଞାନୀମାନେ ଏ ଯୁଗକୁ ବିବେକର ଯୁଗ ବୋଲି କହୁଛନ୍ତି । ଏ ଯୁଗରେ 
ଆମେ ଏମିତି କାମ କରିବା ଅଜ୍ଞତା ଯେପରି ଏହି ବିବେକ ବୋଧ ତଳେ ଅବଦମିତ 
ହୋଇ ରହିଯିବ | ଆମେ ଆମର ଅଜ୍ଞତା ଦୋଷରୁ ଧର୍ମକୁ: ବିଖଣ୍ଡିତ କରିଦେଉଛୁ ଏ 
କଥା ଜାଣି ସୁଦ୍ଧା ଯେ ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ ଏକ | ଧର୍ମଗୁଡ଼ିକ ଇଶ୍ଵର ରୂପକ ବୃକ୍ଷକୁ ଆରୋହଣ 
କରିବାର ଶାଖାପ୍ରଶାଖା | କେଉଁ ଶାଖାରେ ଆରୋହଣ କଲେ ଆମକୁ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ପାଖରେ 
ପହଞ୍ଚବାକୁ ସୁବିଧା ହେବ ସେ ପସନ୍ଦ ଆମର | ବୃକ୍ଷର ଡାଳକୁ ପସନ୍ଦ କଲାବେଳେ 
ଆମ ଭିତରେ କଳହ କରିବା ବୃଦ୍ଧିହୀନତାର ଲକ୍ଷଣ | ଚିନ୍ତନର ପରିଶୁବ୍ଧି ପାଇ ଆବେଗିକ 
ସଂକୀର୍ଣତତା ଆଦୌ ସ୍ଥହଣୀୟ ନୁହେଁ | ଅନ୍ୟ ଧର୍ମମତ ପ୍ରତି ଅସହିଷୁତା ଆମ ଅଜ୍ଞତାର 
ହେତୁ । ଉନ୍ନତ ମାନବିକ ସଂପର୍କ ପାଇଁ ଏବଂ ବିଶ୍ଵରେ ଶାନ୍ତି ପ୍ରତିଷ୍ଠା ପାଇଁ ଆମକୁ 
ଅନ୍ୟ ଧର୍ମାବଲମ୍ବୀମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଆମ ବିଚାର ଧାରାରେ ପରିବର୍ଭନ କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ | 
ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧି ଏହି ଅର୍ଥରେ ସାଂପ୍ରଦାୟିକ ସଦ୍ଭାବନା କଥା କହୁଥିଲେ | ଅମ 
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ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା ୪୫ 


ପ୍ରି ତ୍ୟେକ ସମାଜ ବିଜ୍ଞାନୀ ବିଶ୍ଵାସ କରନ୍ତି ଉତ୍ପାଦନ ପାଇଁ ଶ୍ରମ ଏକ ଶକ୍ତିଶାଳୀ 


ମାଧ୍ଯମ | ଜାତୀୟ ସମ୍ପ୍ତି ସୃଷ୍ଟି କରିବାପାଇଁ ଏହା ମୁଖ୍ୟ ଭୂମିକା ଗ୍ରହଣ କରିଥାଏ | 
ମାନବ ଶ୍ରମ ଆମମାନଙ୍କର ଅତି ମୂଲ୍ୟବାନ୍‌ ସମ୍ବଳ | ପ୍ରତ୍ୟେକ ମଣିଷର ସମ୍ମାନର 
ସହ ବଞ୍ଚବାର ଅଧ୍ବକାର ରହିଛି । ପ୍ରାଚୀନ ଯୁଗରେ ସମାଜ ଯେତେବେଳେ ବିପର୍ଯ୍ୟସ୍ତ 
ଅବସ୍ଥାରେ ଥଲା, ମଣିଷ ଶାରୀରିକ ଶ୍ରମ ଓ ବୌଦ୍ଧିକ ଶ୍ରମ ମଧ୍ଯରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ ଦେଖୁଥିଲା | 
ଦେଶର ଅର୍ଥନୈତିକ ପରିସର ଭିତରକୁ ଶିନୀକରଣ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଅନୁପ୍ରବେଶ କରିବା 
ପରଠାରୁ କଳକାରଖାନାରେ କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଥିବା ସଂଗଠିତ ଶ୍ରମଜୀବୀମାନଙ୍କୁ କିଛି 
ପରିମାଣରେ ମର୍ଯ୍ୟାଦା ମିଳିଲା, କିନୁ ତା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ଚୁକ୍ତିଭିତ୍ତିକ ଶ୍ରମିକ ଓ ଗ୍ରାମ୍ୟ 
କୃଷି ଶ୍ରମିକ ମାନଙ୍କର ଅବସ୍ଥା ଆହୁରି ସଂଘାତିକ ହୋଇପଡ଼ିଲା । 

ପ୍ରଥମରୁ ଗାନ୍ଧି ଶ୍ରମର ମର୍ଯ୍ୟାଦା ପାଇଁ ସଂଗ୍ରାମ କରୁଥିଲେ | ପ୍ରତ୍ୟେକ ମଣିଷ 
ତା ନିଜର ଖାଦ୍ୟ ପାଇଁ କିଛି ଶରୀର ଶ୍ରମ କରିବା ଉଚିତ୍‌ ବୋଲି ସେ କହୁଥିଲେ । 
ସାଂପ୍ରତିକ ଯୁଗ ହେଉଛି, ବିଜ୍ଞାନର ଯୁଗ | ବିବେକର ଯୁଗ । ପ୍ରତ୍ୟେକ ମଣିଷ 
ବୌବ୍ଧିକ ଶ୍ରମ ସହ ଶାରୀରିକ ଶ୍ରମକୁ ସମ ଭାବରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେବା ଉଚିତ୍‌ | ଆମ 
ପ୍ରାଚୀନ ଶାସ୍ତ୍ର ସଂହିତା ମାନଙ୍କରେ ରହିଛି, କାର୍ଯ୍ୟ ନକରି ଖାଇବା ଅପରାଧ | ଶରୀର 
ଶ୍ରମ ମଣିଷର ଏକ ଅମୂଲ୍ୟ ସଂପଦ ଯାହା ତା ଶରୀର ଓ ମନକୁ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବାପାଇଁ 
ସର୍ବଦା ଯୋଗ୍ୟ କରି ରଖୁଥାଏ | ଯେଉଁମାନେ ସେମାନଙ୍କ ଶ୍ରମ ବିନିମୟରେ ଆମକୁ 
ଖାଦ୍ୟ ଯୋଗାଇ ଦିଅନ୍ତି ସେମାନେ ଯଥେଷ୍ଟ ମର୍ଯ୍ୟାଦା ପାଇବା ଆବଶ୍ଯକ । କାରଣ 
ସେମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଆମର ବଞ୍ଚବା ସମ୍ଭବ ହୋଇଛି | 

ଆମେ ପ୍ରାୟ ମାନି ନେଉଛୁ ଯେ ବୌଦ୍ଧିକ ଶ୍ରମ କରୁଥିବା ବ୍ୟକ୍ତି ଶରୀର ଶ୍ରମ 
କରୁଥିବା ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କ ଅପେକ୍ଷା ଅଧ୍ୟକ ପାରିତୋଷିକ ପାଇବା ଦରକାର | ଏହା 


ee 
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୪୬ ଗାନିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା 


ତୃଟୀପୂର୍ଣଣ ଓ ଏକଛତ୍ରବାଦ ନୀତି । ଆବଶ୍ୟକତା ଦୃଷ୍ଟିରୁ ମାନବ ସମାଜ ପାଇଁ ଶାରୀରିକ 
ଶ୍ରମର ଯେତିକି ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ରହିଛି ବୌଦ୍ଧିକ ଶ୍ରମର ମଧ୍ଯ ସେତିକି ଆବଶ୍ଯକତା ଅଛି । 
ପାରିତୋଷିକ ଦକ୍ଷତା ଅନୁସାରେ ନୂହେଁ ଆବଶ୍ଯକତା ଅନୁସାରେ ହିସାବ କରାଯିବା 
ଉଚିତ | ଏହି ଜନହିତକାରୀ ବିଜ୍ଞାନକୁ ଗାନ୍ଧିଜୀ ସମାଜରେ ପ୍ରବର୍ଭନ କରିବା ପାଇଁ 
ଚାହୁଁଥିଲେ | ଭାରତରେ ସ୍ଵାଧୀନତା ଆନ୍ଦୋଳନ ପାଇଁ ଅକ୍କନ୍ତ ପରିଶ୍ରମ କରୁଥିବା ସମୟରେ 
ସୁଦ୍ଧା ସେ ସମାଜରେ ବୌଦ୍ଧିକ ପରିଶ୍ରମ କରୁଥିବା ଲୋକଙ୍କୁ ଶାରୀରିକ ପରିଶ୍ରମ କରୁଥିବା 
ଲୋକଙ୍କଠାରୁ ଅଧ୍ୟକ ବଡ଼ ବୋଲି ଭାବୂଥବା କୁସଂସ୍କାର ପ୍ରତି ସଚେତନ ଥଲେ । ସେହି 
ହେତୁ ସେ ବୂଦ୍ଧିଜୀବୀମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଶରୀର ଶ୍ରମ ପ୍ରତି ଶ୍ରଦ୍ଧା ବୃଦ୍ଧି ନିମନ୍ତେ ଅରଟରେ 
ସୂତା କାଟିବା ପ୍ରକ୍ରିୟାକୁ ପ୍ରଚଳନ କରିଥିଲେ । ସେ ହଜାର ହଜାର ବୁଦ୍ଧିଜୀବୀଙ୍କୁ ଶରୀର 
ଶ୍ରମ ଅଡ଼କୁ ଆକୃଷ୍ଟ କରିପାରିଥିଲେ ଯାହା ଫଳରେ ସେମାନଙ୍କର ପୂର୍ବରୁ ଏଥୁପ୍ରତି ଥିବା 
ମାନସିକତା ଦୂରୀଭୂତ ହୋଇପାରିଥିଲା । ସେ କହୁଥିଲେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ସୁସ୍ଥ ମଣିଷ ପ୍ରତିଦିନ 
ନିଜ ପରିସର ମଧ୍ଯରେ ଦୈନିକ କିଛି ଘଣ୍ଟା ଶାରୀରିକ ଶ୍ରମ କରିବା ଆବଶ୍ଯକ | 
ଯେତେବେଳେ ବୃଦ୍ଧିଜୀବୀମାନେ ଶାରୀରିକ ଶ୍ରମକୁ ଅନୁମୋଦନ କରିବେ ସେତେବେଳେ 
ଆପେ ଆପେ ଶରୀର ଶ୍ରମର ମର୍ଯ୍ୟାଦା ବଢିଯିବ । ସେହି ଅନୁସାରେ ବୁଦ୍ଧିଜୀବୀ ଓ 
ଶ୍ରମଜୀବୀ ମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଥିବା ପାର୍ଥକ୍ୟ ଦୂରୀଭୂତ ହୋଇଯିବ । 

ବିଜ୍ଞାନ ଓ ଜ୍ଞାନ କୌଶଳର ଚରମ ଉଜଜୁର୍ଷ ହୋଇଥବା ସାଂପ୍ରତିକ କାଳରେ 
ଶ୍ରମିକମାନେ ଗଧ ଖଟଣି ପରି ଖଟଣିରୁ ମୁକ୍ତି ପାଇବା ଉଚିତ | ସେମାନଙ୍କର ସ୍ଵାସ୍ଥ୍ୟ 
ଓ ରୁଚିକୁ ଅନୁକୂଳ କରିବାପରି କାର୍ଯ୍ୟ ହେବା ଆବଶ୍ୟକ | ଏପରି ହେଲେ ସେମାନେ 
ଠିକ୍‌ ମର୍ଯ୍ୟାଦା ପାଇବେ | ଗୋଟିଏ ଆଦର୍ଶ ସମାଜରେ ସ୍ତୀ ଓ ପୁରୁଷଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ କିଛି 
ପାର୍ଥକ୍ୟ ରହିବା ଉଚିତ ନୁହେଁ | ସେମାନଙ୍କୁ ସମାନ ମର୍ଯ୍ୟାଦା ଦିଆଯିବା ଆବଶ୍ୟକ | 
ସେମାନେ କେବଳ ମଣିଷ | ଦୁହେଁ ମାନବ ପ୍ରଜାତିର ସମାନ ଚିହ୍ନ ବହନ କରନ୍ତି | 
ସମସ୍ତଙ୍କ ଶିରାପ୍ରଶିରାରେ ଲାଲ୍‌ ରକ୍ତ ପ୍ରବାହିତ | ତେଣୁ ସେମାନଙ୍କୁ ପ୍ରଥକ୍‌ ଦୃଷ୍ଟିରେ 
ଦେଖୁବା ଠିକ୍‌ ନୁହେଁ । କିନ୍ତୁ କ୍ଷୋଭର କଥା ଏବେ ମଣିଷର ସ୍ମିତି ତାର ଜନ୍ମ 
ଅନୁସାରେ ଗଣନା କରାଯାଏ ନାହିଁ । ଜନ୍ମପରେ ସମ୍ପଭି ଓ ସୁରକ୍ଷାକୁ ଆଧାର କରି 
ଗଢି ଉଠିଥବା ଏକ ସାମାଜିକ ବୈଷମ୍ୟ ହିଁ ତାର ସ୍ପିତି ନିରୂପଣ କରିଥାଏ । 

ଏହା ଗୋଟିଏ ତ୍ରଟିପୂର୍ଵ ସାମାଜିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା । ଏଠାରେ ମଣିଷର ମର୍ଯ୍ୟାଦାର 
ମାପକାଠି ତାର ସମ୍ପତ୍ତି ଠୁଳ କରିବାର ଦକ୍ଷତା ହୋଇଥାଏ | ଗୋଟିଏ ପ୍ରକୃତ ସଭ୍ୟ 
ସମାଜରେ ମଣିଷ ତାର ଜନ୍ମଦ୍ଵାରା ହିଁ ମର୍ଯ୍ୟାଦା ହାସଲ୍‌ କରିଥାଏ । ସେଥପାଇଁ ଅନ୍ୟ 
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ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା ୪୭ 


କୌଣସି ଯୋଗ୍ଯତାର ଆବଶ୍ୟକତା ନାହିଁ । ପୁଞ୍ଜିବାଦୀ ସଂସ୍କୃତିରେ ଯିଏ ଯେତେ 
ସଂପରି ଠୁଳ କରିପାରିଲା, ସେହି ଅନୁସାରେ ତାର ମର୍ଯ୍ୟାଦା ସେତେବେଶୀ, ଏହା 
ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଦୋଷଯୁକ୍ତ ଓ ଅନୈତିକ ସଂସ୍କୃତି । ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟର କଥା ଏହି ତୁଟାପୂର୍ଣ ଅପସଂସ୍କୃତି 
ଏବେ ସୁଦ୍ଧା ଆମ ସମାଜରେ ପ୍ରଚଳିତ | ଏହି ଅପସଂସ୍କୃତି ସମାଜରେ ଅନ୍ୟକୁ ପୀଡ଼ା 
ଦେଇ ବଞ୍ଚୁଥୁବା ଦଳେ ପରାଙ୍ଗଭୋଜୀଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ସମୂଦ୍ଧ ହୋଇଥଲା । ସେମାନେ 
କୌଶଳରେ ଏହି ଅପସଂସ୍କୃତି ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ଉପରେ ଲଦି ଦେଇଥିଲେ | 

ଅତ୍ୟନ୍ତ ମର୍ମନୁଦ ବିଷୟ, ଆଜିର ଉପଭୋକ୍ତା ଅର୍ଥନୀତି ଏହି ପରାଙ୍ଗପ୍ରଷ୍ ସଂସ୍କୃତିକୁ 
ଉତ୍ସାହିତ କଲା | ସମାଜରେ ଲୋଭ, ସ୍ବାର୍ଥପରତା ପ୍ରିୟାପ୍ରୀତି ତୋଷଣ ଏବଂ ପ୍ରବଞ୍ଚନାର 
ଅନୁପ୍ରବେଶ କରାଇଲା | ଜଣେ ସମ୍ରାଟ ଯେପରି ତାର ଚରିତ୍ର ଓ ଦୂର୍ବଳ ପ୍ରଜାମାନଙ୍କର 
ମର୍ଯ୍ୟାଦାକୁ ସମ୍ମାନ ନଦେଇ ଶାସନ କରି ଚାଲେ ସେହିପରି ପରାଙ୍ଗଭୋଜୀ 
ବୁଵ୍ଧିଜୀବୀମାନେ ସମାଜରେ ରାଜ କଲେ | ଚତୁରତାର ସହ ସେମାନେ ସମାଜର 
ଅର୍ଥନୀତି ରାଜନୀତି, ସଂସ୍କୃତି, ଶିକ୍ଷା ଓ ଧର୍ମକୁ ନିଜ ନିୟନ୍ତ୍ରଣରେ ରଖୁଲେ ଏବଂ ଦରିଦ୍ର 
ଓ ଶ୍ରମଜୀବୀମାନଙ୍କୁ ସେମାନଙ୍କର ସ୍ଵାଧୀନତା ମର୍ଯ୍ୟାଦା ଓ ସୁଖ ସୁବିଧା ଉପଭୋଗ 
କରିବାକୁ ଦେଲେ ନାହିଁ । ସ୍ଵାଧୀନତା ପରେ ମୌଳିକ ଶିକ୍ଷା ଓ କୁଟୀର ଶିଳ୍ପ ମାଧ୍ୟମରେ 
ଶ୍ରମକୂ ମର୍ଯ୍ୟାଦା ଦେବାର ଯେଉଁ ମାନବିକ ସଂସ୍କୃତିର ଭିତ୍ତି ପ୍ରସ୍ତର ମହାତ୍ସଗାନି ସ୍ଥାପନ 
କରିଥଲେ ସାମୁହିକ ଭାବରେ ସେମାନେ ତାହାକୁ ଲାଞ୍ଚୁତ କଲେ | ସ୍ବାଧୀନତା ଆନ୍ଦୋଳନ 
ବେଳେ ମହାତ୍ସାଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ସହଯୋଗ କରୁଥିବା ନେତାମାନେ ମଧ୍ଯ ମହାତ୍ସାଗାନ୍ଧିଙ୍କ 
ବିଚାରକୁ ଅଣପ୍ରୟୋଗବାଦୀ ଓ ଉଭଭଟ ପରିକଳ୍ପନା ବୋଲି ଚିନ୍ତା କଲେ | ସମାଜରେ 
ବୈଷମ୍ୟ, ଶୋଷଣ ଓ ବିଭେଦତା ଦୃଢ କରି ଯେ ଯାହା ବାଟରେ ଚାଲିଗଲେ | 

ସ୍ବାର୍ଥପର ବୁଵ୍ଧିଜୀବୀମାନେ ସମାଜରେ ନିଜର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ବଜାୟ ରଖୁବାପାଇଁ 
କ୍ଷମତାଲୋଭୀ ରାଜନେତାଙ୍କ ସହ ହାତ ମିଳେଇଲେ | ଆଧୁନିକ ବୈଜ୍ଞାନିକମାନେ 
ବିଶ୍ଵକୁ ଯନ୍ତ୍ରକୌଶଳର ରାକ୍ଷସକୁ ଆବାହନ କରି ଆଣିଲେ । ଏହି ରାକ୍ଷସ 
ଶ୍ରମଜୀବୀମାନଙ୍କର ସ୍ମିତିକୁ ଆହୁରି ଦୟନୀୟ କରିଦେଲା | ପ୍ରଯୁକ୍ତି ବିଜ୍ଞାନର ରାକ୍ଷସ 
ସେମାନଙ୍କଠାରୁ ବୃତ୍ତି ଛଡ଼େଇ ନେଇ ଦାରିଦ୍ର୍ୟ ଓ କ୍ଷୁଧାର ସର୍ପ ଗର୍ଭ ମଧ୍ଯରେ ନିକ୍ଷେପ 
କରିଦେଲା | ଏହି କୌଶଳରେ ସ୍ଵାର୍ଥବାଦୀ ବୁଦ୍ଧିଜୀବୀମାନେ ଦିନ ମଜୁରିଆ ମାନଙ୍କ 
ପାଇଁ ନିର୍ଯ୍ୟାତନା ଓ ପୀଡ଼ନ ଖଞ୍ଜିଦେଲେ । ଏ ମାନସିକତା ଅତ୍ଯନ୍ତ ନିଷ୍ୁର ଓ 
ଅମାନୁଷିକତା | ଏହି ବୁଵିଜୀବୀମାନେ ଯେଉଁମାନେ ନିଜେ ନିଜକୁ ସମାଜର ଉପର 
ସ୍ତରରେ ଅଳଂକୃତ କରି ବସିଛନ୍ତି, ସେମାନେ ଦୁର୍ବଳ ଶ୍ରେଣୀର ଲୋକମାନଙ୍କୁ ଏମିତି 
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ଗୋଟିଏ ସ୍ତରରେ ରଖୁଦେଲେ, ଯେଉଁଠାରୁ ମସ୍ତକ ଉର୍ବ୍ବକୁ କରି ବଞ୍ଚହେବ ନାହିଁ । 
ସାଂପ୍ରତିକୀ କରଣ ନାଁରେ ସେମାନେ ପ୍ରଯୁକ୍ତି ବିଦ୍ୟାର ରାକ୍ଷସକୁ ଢିଲା ଛାଡ଼ିଦେଲେ 
ଓ ସେହି ରାକ୍ଷସଟା ଲକ୍ଷ ଲକ୍ଷ ଦିନ ମଜୁରିଆଙ୍କ ବଞ୍ଚବାର ସାଧନ ଛିନ୍ନ କରି 
ସେମାନଙ୍କୁ ଦାରିଦ୍ର୍ୟ ନିରନ୍ଧତା ଓ କ୍ଷୁଧା ମଧ୍ଯକୁ ଠେଲିଦେଲା । ବିଶେଷ କରି 
ଗ୍ରାମାଞ୍ଚଳରେ ଭୂମିହୀନ ଲୋକ, କ୍ଷୁଦରଶିନ ଓ କୁଟୀର ଶିଳ୍ପ ମାନଙ୍କର ସ୍ପିତି ଦୟନୀୟ 
ହୋଇପଡ଼ିଲା । କାମ ଅଭାବରୁ ସେମାନେ ହାତବାନ୍ଧି ବସି ରହିଲେ | ଗୋଟାଏ ସଭ୍ୟ 
ସମାଜରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଲୋକଙ୍କର ମର୍ଯ୍ୟାଦାର ସହ ନିରାପଦ ଜୀବନ ବଞ୍ଚବାର 
ଅଧୂକାର ଅଛି । ବିକାଶ ନୀରେ କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତି କିମ୍ଭା ଗୋଷ୍ଠୀ ଦରିଦ୍ର ମଜୁରିଆ 
ମାନଙ୍କର ଜୀବନ ଜୀବିକା ଛଡ଼େଇ ନେଇପାରିବ ନାହିଁ । 

ଏ ସଂପର୍କରେ ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧିଙ୍କ ମତ ହେଲା:- 

“ ହଜାର ହଜାର ଲୋକ କାମ ବିନା ଭୋକ ଉପାସରେ ରାଜରାସ୍ତାରେ ମରିବାକୁ 
ପଡ଼ିଥିବା ବେଳେ ଶ୍ରମକୁ କିଛି ଲୋକ ସଂଚୟ କରୁଛନ୍ତି । ମୁଁ ସମୟ ଓ ଶ୍ରମକୁ 
ସଂଚୟ କରିବାକୁ ଚାହେଁ କିନ୍ଧୁ କେବଳ ମାନବ ଜାତିର ମୁଷ୍ଟିମେୟ ମଣିଷଙ୍କ ପାଇଁ 
ନୁହେଁ, ସମସ୍ତଙ୍କ ପାଇଁ । ସାଂପ୍ରତିକ ଯୁଗରେ ଯନ୍ତ୍ରପାତି ହଜାର ହଜାର ଅଭାବୀ 
ଲୋକଙ୍କ ପିଠି ଉପରେ ସବାର ହୋଇଛି । ଯନ୍୍ରପାତିକୁ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦେଇ କାର୍ଯ୍ଯ 
ହାସଲ କରିବା ମୂଳରେ ଜନହିତକର ମାନସିକତା ନାହିଁ ବରଂ ପ୍ରଲୋଭନକୁ ଚରିତାର୍ଥ 
କରିବାହିଁ ସେମାନଙ୍କର ମୁଖ୍ୟ ଉଦେଶ୍ୟ । ମୁଁ ମୋ ଶର୍ତିରେ ଯେଉଁ ବ୍ୟବସ୍ଥା ପାଇଁ 
ଲଢ଼ୁଛି ଏହା ତାର ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ବିରୋଧ କରେ | ବୈଜ୍ଞାନିକ ସତ୍ୟ ଏବଂ ଆବିଷ୍କାର ପ୍ରଥମେ 
ମଣିଷର ପ୍ରଲୋଭନକୁ ପ୍ରତିରୋଧ କରିବାର ସାମର୍ଥ୍ୟ ରଖୁବା ଉଚିତ୍‌ । ସେତେବେଳେ 
ଶ୍ରମଜୀବୀମାନଙ୍କୁ ବେଶି କାର୍ଯ୍ୟ କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ ନାହିଁ | ଯନ୍ତ୍ରପାତି ସେମାନଙ୍କ ବିକାଶରେ 
ଅନ୍ତରାୟ ନ ହୋଇ ସହାୟକ ହେବ | ମଣିଷ ହେଉଛି ଉଚ୍ଚତମ ଆଧାର | ସବୁଠାରୁ 
ବଳି ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ | ଶେଷତମ ଉଦେଶ୍ୟ | ମୁଁ ଚାହେଁ ଏହି ବ୍ୟବସ୍ଥା ଶ୍ରମଜୀବୀ ମାନଙ୍କ 
ପାଇଁ ହିଁ ବିକଳ୍ପ ହେଉ | ସବୁ ବ୍ୟବସ୍ଥାର ସୁଫଳ ସେମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ହେଉ | 
ସଂପତ୍ତି ପଛରେ ପାଗଳଙ୍କ ପରି ଧାଇଁବା ବନ୍ଦ ହେଉ | ଶ୍ରମଜୀବୀମାନେ ଆତ୍ଲବିଶ୍ଵାସ 
ଫେରି ପାଆନ୍ତୁ । ବଞ୍ଚବାପାଇଁ ଦୈନିକ କଠୋର ପରିଶ୍ରମ ନକରି ଯେତିକି ଶ୍ରମ 
ଆବଶ୍ୟକ ସେତିକି ହିଁ କରନ୍ତୁ | ଯନ୍ତ୍ରପାତିର ମାଲିକ ବ୍ୟକ୍ତି ହେଉ କି ରାଷ୍ଟ୍ର ତାହା କିନୁ 
ବର୍ଭମାନର ଧନ ପଛରେ ଗୋଡ଼ାଇବାର ପାଗଳାମିକୁ ବନ୍ଦ କରୁ, ପ୍ରେମ ଦ୍ଵାରା 
ପ୍ରଲୋଭନକୁ ଦୂରୀଭୂତ କରାଯାଉ, ଏହାପରେ ସବୁ ଠିକ୍‌ ହୋଇଯିବ । ” 
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~~ ~~ 


ତେଣୁ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର ବିଚାରଧାରା ହେଲା ପ୍ରତ୍ୟେକେ କିଛି କିଛି ଶାରୀରିକ 
ପରିଶ୍ରମ କରନ୍ତୁ ଏବଂ ସାମର୍ଥ୍ୟ ଅନୁସାରେ ଉତ୍ପାଦନ ପାଇଁ ସହଯୋଗ କରନ୍ତୁ । 
ଏହାହିଁ ସାର୍ଥକ ଜୀବନର ନୀତି ଓ ଆଦର୍ଶ । ଗୋଟିଏ ସୁସ୍ଥ ଜୀବନ ଯାପନ ପାଇଁ କିଛି 
ପରିମାଣରେ ଶାରୀରିକ ଶ୍ରମ ସହାୟକ ହୋଇଥାଏ | ଯେତେବେଳେ ସମସ୍ତେ ଶରୀର 
ଶ୍ରମକୁ ନିଜର କର୍ଭବ୍ଯ ରୂପେ ଆପଣେଇ ନେବେ ସେତେବେଳେ ବୁଦ୍ଧିଜୀବୀ ଓ 
ଶ୍ରମଜୀବୀ ମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଥବା ପାର୍ଥକ୍ୟ ଆପେ ଆପେ ଦୂରୀଭୂତ ହୋଇଯିବ । 
ଏହା ଏକପ୍ରକାର ସାମାଜିକ ରୂପାନ୍ତରୀକରଣ | ମାନବ ଜାତି ଅବାଞ୍ଚତ ବିଦ୍ଧେଷର 
ଶିକାର ହୋଇ ଦ୍ବିଧା ବିଭକ୍ତ ହେବା ଉଚିତ ନୁହେଁ । ମାନବ ଜାତିର ସାମ୍ୟଚେତନା, 
ସମାଜରେ ମାନବିକ ମୂଲ୍ୟବୋଧର ପ୍ରତିଷ୍ଠା ପାଇଁ ପ୍ରଧାନ ଉପାଦାନ ରୂପେ ଗ୍ରହଣ 
କରାଯାଇଥାଏ | ସମାଜରେ ବିଶ୍ବ ଭ୍ରାତୃତ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ହେଲେ ମଣିଷର ଆତ୍ସଶ୍ବାଘାର ଅନ୍ତ 
ହୋଇଯିବ | 

ଆଜିର ବିଜ୍ଞାନ ଯୁଗରେ ଯେଉଁଠି ବହୁ ପରିମାଣରେ ନୂଆ ନୂଆ ଆବିଷ୍କାର 
ହେଉଛି, ଉଦ୍ଭାବନ ହେଉଛି, ଶ୍ରମ ସେଠାରେ ଶ୍ରମଜୀବୀମାନଙ୍କର ଶକ୍ତି ସାମର୍ଥ୍ୟ ବୃଦ୍ଧି 
କରିବା ପରିବର୍ଭେ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଜ୍ଞାନ କୌଶଳ ଦ୍ଵାରା ସେମାନଙ୍କ ଶ୍ରମ ଅପହରଣ 
କରିନେବାର କୌଣସି ଯଥାର୍ଥତା ନାହିଁ । ଗାଛିଜୀ ଚାହୁଁଥିଲେ ଉତ୍ପାଦ୍ୟ ବସ୍ତୁ ଉପରେ 
ନିଜର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ବିସ୍ତାର କରିବାପରି ଶ୍ରମଶକ୍ତି ମଧ୍ଯ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ବିସ୍ତାର କରୁ । ଏସିଆ, 
ଆଫ୍ରିକା, ଲାଟିନ୍‌, ଆମେରିକା ମଧ୍ଯପ୍ରାଚ୍ୟର କୋଟି କୋଟି ଜନତାଙ୍କୁ କ୍ଷୁଧାରେ 
ମରିବାକୁ ଦେବାର ଅଧବକାର ଆମର ନାହିଁ । ପ୍ରଯୁଲ୍ତି ବିଜ୍ଞାନ ସେମାନଙ୍କୁ ସୁରକ୍ଷିତ ଓ 
ମର୍ଯ୍ୟାଦାବନ୍ତ ସହକାରେ ବଞ୍ଚବାପାଇଁ ଅନୁକୂଳ ପରିବେଶ ସୃଷ୍ଟି କରିବା ଉଚିତ | 

ପିଢି ପିଢି ଧରି ବଞ୍ଚବାପାଇଁ ସଂଘର୍ଷ କରୁଥିବା ମାନବ ଜାତିର ବହୁଳାଂଶ ଯଦି 
ସଂରକ୍ଷିତ ନ ହୁଅନ୍ତି ତାହେଲେ ମାନବର ସ୍ପିତି ଆହୁରି ପଛକୁ ଫେରିଯିବ | ସେମାନେ 
ଆମ ପାଇଁ ଉତ୍ପାଦନ କରୁଛନ୍ତି, ଆମକୁ ଖାଦ୍ୟ ଯୋଗାଉଛନ୍ତି, ଆମ ଜାତୀୟ ଆୟ 
ବୃଦ୍ଧି କରୁଛନ୍ତି । ଆମ ବଞ୍ଚବାପାଇଁ ଅନୁକୂଳ ପରିବେଶ ସୃଷ୍ଟି କରୁଛନ୍ତି ପୁରୁଷ ପୁରୁଷ 
ଧରି ସମାଜ ସେମାନଙ୍କ ସମସ୍ୟା ସଂପର୍କରେ କୌଣସି ଖବର ରଖୁନାହିଁ । ସେମାନଙ୍କ 
ସ୍ପିତି ମଧ୍ଯ ସୁରକ୍ଷିତ ନୁହେଁ ! କୁହାଯାଉଛି ବୁଝି, ଜ୍ଞାନନ କୌଶଳ ଓ ଅର୍ଥର ଯଥୋଚିତ 
ବ୍ୟବହାର ଦ୍ଵାରା ସଭ୍ୟତାର ପ୍ରଗତି ହେଉଛି, କିନ୍ତୁ ଶାରୀରିକ ଶ୍ରମ କରୁଥିବା 
ଶ୍ରମଜୀବୀମାନଙ୍କ ପୂଷ୍ଠଦେଶରେ ଚଢି ହିଁ ଏହା ସମ୍ଭବ ହୋଇଛି | ସେମାନେ ପରଦାର 
ଅନ୍ତରାଳରେ ବଞ୍ଚନ୍ତି ଏବଂ ବିନୀତ ଭାବରେ ସଭ୍ୟତାର ପ୍ରଗତି ପାଇଁ ସେମାନଙ୍କର 
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୫୦ ଗାନଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା 


ଅବଦାନ ଉସ୍ପର୍ଗ କରିଥା'ନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ଦୁଃଖର କଥା ନିଜକୁ ସଭ୍ୟତାର ଭାଗ୍ୟ ନିର୍ମାତା 
ବୋଲି ଡିଣ୍ଡିମ ପିଟୁଥିବା ବୁବ୍ଧିଜୀବୀମାନେ ଆମକୁ ବଞ୍ଚବାକୁ ଦେବାପାଇଁ ଯେଉଁମାନେ 
ନିଜ ଜୀବନକୁ ଦୁଃଖ ଯନ୍ତ୍ରଣା ଭିତରକୁ ଠେଲି ଦେଉଛନ୍ତି ସେମାନଙ୍କ କଥା ଆଦୌ 
ବିଚାରକୁ ନିଅନ୍ତି ନାହିଁ । ଆହୁରି ଦୁର୍ଭାଗ୍ୟର କଥା ଆମେ ଏହି ସମସ୍ୟା ପ୍ରତି ଆଖ ବନ୍ଦ 
କରିଦେଉଛୁ | 

ମହାତ୍ସାଗାନ୍ଧି ବାରମ୍ବାର କହୁଥିଲେ, ସବୁ ମଣିଷ ସବୁ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ସମାନ | ଗୋଟିଏ 
ଜାତି ତାର ନଭଷ୍ଡୁମ୍ଭୀ ଅଟ୍ଟାଳିକା, ତାର ବିଶ୍ଵବିଦ୍ୟାଳୟ ଓ ମହାବିଦ୍ୟାଳୟ, ତାର 
ବିମାନଘାଟୀ, ପଞ୍ଚତାରକା ବିଶିଷ୍ଟ ହୋଟେଲ, ସୌଖୀନ ଗାଡ଼ିଘୋଡ଼ା କଳ କାରଖାନା 
ପାଇଁ ବିଶ୍ଵବିଦିତ ହୁଏ ନାହିଁ ବରଂ ସାଧାରଣ ଜନତାର ଚରିତ୍ର ଓ ସୁରକ୍ଷା ପାଇଁ ସର୍ବଜନ 
ବିଦିତ ହୋଇଥାଏ | ମାନବ ସଭ୍ୟତାର ଦୃଷ୍ଟିରେ ସେହି ଜାତି ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଯାହାର ସାଧାରଣ 
ଜନତା ଜନ୍ମଗତ ଅଧ୍ବକାର ରୂପେ ଜୀବନର ମୌଳିକ ଆବଶ୍ଯକତାକୁ ଉପଭୋଗ 
କରିଥାଏ ଓ ବୁଦ୍ଧିଜୀବୀଙ୍କ ସହ ସମ ଭାବରେ ସମାଜରେ ମର୍ଯ୍ୟାଦା ପାଇଥାଏ | ଏହା 
ସେତିକିବେଳେ ସମ୍ଭବ ହେବ ଯେତେବେଳେ ଦରିଦ୍ର ଓ ଦଳିତମାନେ ସମାଜରେ 
କ୍ଷୁଧା, ଦାରିଦ୍ୟ ଶୋଷଣ ଓ ସାମାଜିକ ଅନ୍ୟାୟ ଆଦି ଦୁର୍ଦଶାରୁ ସୁରକ୍ଷା ପାଇପାରିବେ | 


ଏହି ସମସ୍ୟାର ସମାଧାନ ବୁଦ୍ଧିଜୀବୀମାନଙ୍କର ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ ପରିବର୍ଭନରେ ନିହିତ 
ଅଛି | ଶାରୀରିକ ଦୃଷିରୁ ସକ୍ଷମ ସମସ୍ତ ବୁଦ୍ଧିଜୀବୀ, ଯେ କୌଣସି ବୃତ୍ତିରେ ଥାଆନ୍ତୁ ନା 
କାହିଁକି ସେମାନେ ପ୍ରତିଦିନ କିଛି ନା କିଛି ଉତ୍ପଦନଶୀଳ ଶରୀର ଶ୍ରମ କରିବା ଉଚିତ୍‌ | 
ଏହା ବ୍ରଦଦିଜୀବୀମାନଙ୍କର ନିଷ୍ପିପତାକୁ, ଅହଂଭାବକୁ, ମିଛ ଅହମିକାକୁ ଦୂରୀଭୂତ କରିଦେବ । 
ଏହା ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରେ ପରିବର୍ଭନ ଓ ଶାରୀରିକ କାର୍ଯ୍ୟର ଯୁଗ୍ଧ କ୍ରିୟାଶୀଳତା ଆବଶ୍ଯକ 
କରେ | ଅନ୍ୟପକ୍ଷରେ ଶରୀର ଶ୍ରମ କରି ଗୁଜୁରାଣ ମେଣ୍ଟଉଥବା ମଣିଷମାନେ ସେମାନଙ୍କ 
ପ୍ରତି ସାମାଜିକ ଓ ଆର୍ଥକ ପାର୍ଥକ୍ୟ ହେତୁ ହେଉଥୁବା ଅନ୍ୟାୟ ବିରୁଦ୍ଧରେ ସଂଗଠିତ ହେବା 
ଉଚିତ ଓ ସେମାନଙ୍କର ସୁରକ୍ଷା ଏବଂ ମର୍ଯ୍ୟାଦା ଦାବୀ କରିବା ଉଚିତ । ସେମାନଙ୍କର 
ହୃଦ୍‌ବୋଧ ହେବ୍ଵା ଉଚିତ୍‌ ସେମାନେ କେବଳ ଖାଦ୍ୟ ଉତ୍ପାଦନକାରୀ ଓ ମୁଲିଆ ନୁହନ୍ତି, 
ପୁଞ୍ଜିବାଦୀ ଅଭିମୁଖୀ ଅର୍ଥନୀତିଜ୍ଞମାନେ ସେମାନଙ୍କୁ ଯେଉଁପରି ବ୍ୟଙ୍ଗବିଦୂପ କରନ୍ତି । 
ବରଂ ସେମାନେ ହେଉଛନ୍ତି ଜାତୀୟ ସଂପଭ୍ତିର ନିର୍ମାତା । ଯେଉଁ ଆର୍ଥକ ବ୍ଯବସ୍ଥା 
ଉପରେ ଜାତି ଠିଆ ହୋଇଛି । ସେମାନେ ବୁଵିଜୀବୀମାନଙ୍କର ହୃଦବୋଧ 
କରାଇଦେବା ଉଚିତ୍‌ ଯେ ସେମାନଙ୍କର ସଂଗଠିତ ଅସହଯୋଗ ସମଗ୍ର ଜାତିର 
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ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା ୫୧ 


ଅର୍ଥନୀତିକ ଆବରଣକୁ ନଷ୍ଟ କରିଦେବ | ତେଣୁ ଏହି ତଥାକଥୁତ ମୁଲିଆମାନଙ୍କୁ 
ସେମାନଙ୍କ ମର୍ଯ୍ୟାଦାରୁ ବଞ୍ଚତ କରିବାର ଯଥାର୍ଥତା ଆଦୌ ନାହିଁ। 

ସାଂପ୍ରତିକ ବିଜ୍ଞାନ ଯୁଗରେ ଜୀବନର ଛତ୍ରେ ଛତ୍ରେ ବିବର୍ନ ତାର କାୟା 
ବିସ୍ତାର କରୁଛି । ସେହିପରି ମାନବିକ ଜ୍ଞାନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ମଧ୍ଯ ସେ ପ୍ରମୁଖ ସ୍ଥାନ ଗ୍ରହଣ 
କରିଚାଲିଛି । ଏହି ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ଜ୍ଞାନର ମଧ୍ଯ ରୂପାନ୍ତରୀକରଣ ହୋଇ ସାରିଲାଣି । 
ହେତୁବାଦୀ ମଣିଷ ସ୍ଵତଃ ଜ୍ଞାନର ପରିସର ଭିତରେ ନିଜକୁ ନିୟୋଗ କରିଚାଲିଛି । 
ଡକ୍ଟର ରାଧାକ୍ରିଷ୍ଣନ୍‌ ଏହି ଯୁଗକୁ ବିବେକର ଯୁଗ ବୋଲି କହୁଥିଲେ । ଆମେ ଯଦି 
ଆମର ଯୁକ୍ତି ଅନୁସାରେ ଭାବିବା ଓ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବା ତେବେ ମାନବିକ ମର୍ଯ୍ୟାଦାର 
ଉପଲବ୍ଧି ଆମଠାରୁ ଆରମ୍ଭ ହେବ । ପ୍ରତ୍ୟେକ ମଣିଷ ସମାନ ମର୍ଯ୍ୟାଦା ପାଇବା 
ଉଚିତ ବୋଲି ଗାନ୍ଧିଜୀ ଯେଉଁ ଅଭିଳାଷ ପୋଷଣ କରିଥଲେ, ତାହା ପରିପୂରଣ 
କରିବାର ଏହାହିଁ ଏକମାତ୍ର ପନ୍ମା । ଆମେ ଯେତେବେଳେ ଆମ ଅବବୋଧର ବିଜାଶ 
କରାଇବା, ଆମେ ଉପଲବ୍ଧି କରିବା ଯେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ମଣିଷ ଗୋଟିଏ ପ୍ରଜାତି | ବର୍ଣ୍ଣ, 
ଜାତି, ବର୍ଗ ଓ ଅଞ୍ଚଳ କଦାପି ମଣିଷ ଜାତିକୁ ପୂଥକ୍‌ ପୃଥକ୍‌ କରିପାରିବ ନାହିଁ । 
ଏହାକୁ ଅନୁଭବ କରିବାର ଅବସ୍ଥା ହିଁ ପ୍ରକୃତ ଜ୍ଞାନ | ଆହୁରି ମଧ୍ଯ ଆମେ ଯଦି ଜ୍ଞାନ 
ଅନୁସାରେ କର୍ମ ନ କରିବା ସେ ଜ୍ଞାନ କୌଣସି କାର୍ଯ୍ୟରେ ଆସିବ ନାହିଁ । ଆମ ଚରିତ୍ର 
ସହ ଆମେ ଆମ ଅବବୋଧକୁ ପ୍ରୟୋଗ କରିବା ଉଚିତ | 

ଯେତେବେଳେ ଆମେ ଜଣେ ଦରିଦ୍ର ଅବା କ୍ଷୁଧାତୁର ମଣିଷକୁ ଦେଖୁ, ମାନବୀୟ 
ସମବେଦନା ଆମ ହୃଦୟରୁ ବାହାରି ଆସିବା ଦରକାର ଏବଂ ଆମେ ଆମ ନିଜକୁ ତା 
ସ୍ଥାନରେ ରଖୁ ତା କଥା ଭାବିବା ଉଚିତ । ସେତେବେଳେ ହିଁ ଆମେ ଗରିବ ଓ 
କୁଧାରଙ୍କ ଦୁଃଖ ଦୁର୍ବଶାର ଦୟନୀୟତା ଉପଲବ୍ଧି କରିପାରିବା । ସେହି ଉପଲବ୍ଧି 
ଆମର ସମଗ୍ର ଦୃଷ୍ଟିକୋଣକୁ ବଦଳେଇ ଦେଇପାରିବ । ସେମାନଙ୍କୁ ଦୁର୍ଦଶାରୁ ମୁକ୍ତ 
କରିବାପାଇଁ ଆମେ ସବୁପ୍ରକାର ସାହାଯ୍ୟ ସହଯୋଗର ହାତ ବଢାଇ ଦେବାପାଇଁ 
ଆଗ୍ରହୀ ହୋଇପଡ଼ିବା । ଏହା କେବଳ ସେତିକିବେଳେ ସମ୍ଭବ ହେବ, ଯେତେବେଳେ 
ଆମ ବିବେକ ବୋଧ ଜାଗ୍ରତ ହେବ ! ଆଜିର ବିବେକର ଯୁଗରେ ଆଶା କରାଯାଏ 
ଯେ ବ୍ୟକ୍ତିର ବିବେକ ବୋଧହିଁ ତା ଆଚରଣକୁ ପରିଚାଳିତ କରିବ ଓ ତାହାକୁ 
ଉପଯୁକ୍ତ ମାର୍ଗ ଦର୍ଶନ କରାଇବ । ମାନବ ଜାତିର ଗୌରବବୋଧ, ବଞ୍ଚତଙ୍କ 
ବିନିମୟରେ ଯେଉଁ ଭୌତିକ ସମ୍ପି ଅର୍ଜନ କରାଯାଏ, ସେଥୁରେ ନାହିଁ ବରଂ 
ବିବେକ ବୋଧର ଯଥାର୍ଥ ପ୍ରୟୋଗରେ ରହିଛି | 
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୫୨ ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା 


ଅପର୍ାଧୀ ଓ 


ଦିନକୁ ଦିନ ଗଣତନ୍ତ୍ରର ପବିତ୍ରତା ନଷ୍ଟ ହେବାର ପରିଲକ୍ଷିତ ହେଉଛି । ମନେ 


ହେଉଛି ସତେ ଯେମିତି ରାଜନୈତିକ ଦଳ ମାଧ୍ଯମରେ କ୍ଷମତାକୁ ନିଜ ଅକ୍ତିଆରକୁ 
ଆଣିବା ହେଉଛି ଗଣତନ୍ତ୍ରର ଏକମାତ୍ର ମାପକାଠି । ସ୍ଵାଭାବିକ ଭାବରେ କେବଳ 
କ୍ଷମତାକୁ ପାଇବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ସେମାନେ ତାଙ୍କର କାର୍ଯ୍ୟ ନିର୍ବାହ କରିଥାଆନ୍ତି । 
ସେମାନେ କ୍ୃଚିତ୍‌ ଗଣର ଅର୍ଥନୈତିକ ଓ ସାମାଜିକ ମଙ୍ଗଳ କଥା ଚିନ୍ତା କରନ୍ତି | 
ଜନତାର ରାଜନୈତିକ ସଚେତନତାକୁ ତ୍ଵରାନ୍ତିତ କରିବା ବିଷୟ ଉପରେ ଆଦୌ 
ଧାନ ଦିଅନ୍ତି ନାହିଁ । ଉଚ୍ଚ ସ୍ଵରରେ ଶ୍ଲୋଗାନ ଓ ମିଥ୍ୟା ପ୍ରତିଶ୍ରତି ଦେଇ ଜନତାଙ୍କୁ 
ଆକର୍ଷଣ କରିଥା'ନ୍ତି ଯାହାକୁ ସେମାନେ କ୍ଷମତାକୁ ଆସିବାର ଖୁବ୍‌ କମ୍‌ଦିନ ମଧ୍ଯରେ 
ବିସ୍ୃତ ହୋଇଯାଆନ୍ତି | ଦୀର୍ଘସ୍ଥାୟୀ ଜନହିତକର କାର୍ଯ୍ୟ ପାଇଁ ସେମାନଙ୍କର କୌଣସି 
ଯୋଜନା ନଥାଏ, କିମ୍ବା କୌଣସି ପ୍ରକହ୍ କଥା ସେମାନେ ଚିନ୍ତା କରନ୍ତି ନାହିଁ । 

ସାଧାରଣ ଜନତାଙ୍କର ନୈତିକତା କିମ୍ବା ମର୍ଯ୍ୟାଦାକୁ ବୃଦ୍ଧି କରୁଥୁବା କୌଣସି 
କାର୍ଯ୍ୟ କରି ବାପାଇଁ ସେମାନଙ୍କର ଆଗ୍ରହ ନଥାଏ, ଯଦିଓ ଏହି କାର୍ଯ୍ୟକୁ 
ରାଜନେତାମାନଙ୍କର ମୌଳିକ କାର୍ଯ୍ୟ ବୋଲି କୁହାଯାଇଛି । ଜନସାଧାରଣଙ୍କୁ 
ପ୍ରଲୋଭନ, ଚଞ୍ଚକତା, ପ୍ରିୟାପ୍ରୀତି ତୋଷଣ ଓ ଭୟ ପ୍ରଦର୍ଶନ ଆଦିରୁ ସୁରକ୍ଷା ଦେବା 
ରାଜନେତାମାନଙ୍କ ପ୍ରାଥମିକ କର୍ବ୍ୟ, ଯାହା ଫଳରେ ସାଧାରଣ ଜନତା ଅର୍ଥ ଓ 
ବାହୁବଳ ଦ୍ଵାରା ବଶୀଭୂତ କିମ୍ବା ପ୍ରଭାବିତ ହେବେ ନାହିଁ | ଏସବୁ କରିବା ପରିବର୍ରେ 
ସେମାନେ ନିଜେ ମିଥ୍ୟା ପ୍ରତିଶ୍ରତି ଓ ଅର୍ଥ ଦ୍ଵାରା ସେମାନଙ୍କୁ ଭୋଟ ଦେବାପାଇଁ ବାଧ୍ଯ 
କରନ୍ତି | ଯଦିଓ ସେମାନେ ଭଲ ଭାବରେ ଜାଣନ୍ତି ସାଧାରଣ ଜନତାର ସାଧୁତା ଓ 
ନୈତିକତା, ସ୍ଵଚ୍ଛତା ଅପହରଣ କରି ସେମାନେ ଅନ୍ୟାୟ କରୁଛନ୍ତି । 
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ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା ୫୩ 


ଭାରତୀୟଗଣ ଦରିଦ୍ରର ସରଳ ଓ ଅଜ୍ଞ | ଜାତି ସେମାନଙ୍କୁ ଜ୍ଞାନ, ଖାଦ୍ୟ ସୁରକ୍ଷା 
ଓ ଶିକ୍ଷା ଯୋଗାଇ ଦେବାପାଇଁ ଅସମର୍ଥ ହୋଇଛି । ଦରିଦ୍ର ଜନତା ସେମାନଙ୍କ 
ଦାନାକନା ଯୋଗାଡ଼ କରିବାପାଇଁ ଏପରି ବ୍ଯସ୍ତ ରହନ୍ତି ଯେ ଦେଶର ଶାସନ, 
ନିୟମକାନୁନ୍‌୍‌ ଯୋଜନା ଓ ରାଜନୈତିକ ବ୍ଯବସ୍ଥା ସଂପର୍କରେ ଚିନ୍ତା କରିବାକୁ 
ସେମାନଙ୍କ ପାଖରେ ସମୟ ନଥାଏ | କେବଳ ବଞ୍ଚିବା ହିଁ ସେମାନଙ୍କର ମୁଖ୍ୟ ଲକ୍ଷ୍ୟ 
ଥାଏ । ବଞ୍ଚବା ପାଇଁ ନିରବଛିିନ୍ଧ ସଂଗ୍ରାମ କରୁଥିବା ଏହି ଲୋକମାନଙ୍କ ପକ୍ଷରେ 
ନୈତିକତା, ନିର୍ଭାକତା ସ୍ବଚ୍ଛତା ବଜାୟ ରଖୁବା ସବୁବେଳେ ସମ୍ଭବ ହୁଏ ନାହିଁ । 
କେବଳ ରାଜନୈତିକ ନେତାମାନଙ୍କର କର୍ଭବ୍ୟ ନୂହେଁ, ସାଧାରଣ ଭଦ୍ର ସମାଜ ଓ 
ସମାଜର ଉଚ୍ଚବର୍ଗର ସଦସ୍ୟ ମାନଙ୍କର ମଧ୍ଯ ଜନତାଙ୍କ ଭିତରେ ସଚେତନତା ସୃଷ୍ଟି 
କରିବା ଦରକାର ଯେ ସେମାନେ ଯେତେବେଳେ ଲୋକ ପ୍ରତିନିଧ୍ବ କ୍ଷମତାକୁ 
ପଠାଉଛନ୍ତି ବିବେକବୋଧ, ସାଧୁତା, ନୈତିକତାକୁ ଉପେକ୍ଷା କରିବେ ନାହିଁ । ଗଣ 
ଯଦି ସେଥପ୍ରତି ସଜାଗ ନ ରହନ୍ତି, ତେବେ ସେମାନେ ଚିରଦିନ ମାଫିଆ ଅପରାଧ 
ଓ କର୍ପୋରେଟ୍‌ ହାଉସ୍‌ ଦ୍ଵାରା କବଳିତ ହୋଇ ରହିଥବେ | ସାଂପ୍ରତିକ ଗଣତନ୍ତ୍ରର 
ଚିତ୍ର ଅସ୍ପଷ୍ଟ ଅନ୍ଧକାର ମଧ୍ଯରେ ରହିଅଛି । ଏହି ଅନ୍ଧକାର ମଧ୍ଯରେ ଉପରୋକ୍ତ 
ଅସାମାଜିକ ଉପାଦାନମାନେ ଆମ ଗଣତନ୍ତ୍ରର ପବିତ୍ର ଭବନ ଭିତରକୁ ଅନୁପ୍ରବେଶ 
କରୁଛନ୍ତି । 

ରାଜନୈତିକ ନେତାମାନେ ସେମାନଙ୍କ ନିଜ ସ୍ଵାର୍ଥ ପାଇଁ ଦେଶ ଶାସନ କରୁଛନ୍ତି 
ଜନତାର ସ୍ଵାର୍ଥ ପାଇଁ ନୂହେଁ । ଆପଣାର ସ୍ବାର୍ଥକୁ ଅନୁକୂଳ ହେବାପରି ନୀତି ନିୟମ 
ସବୁ ତିଆରି କରୁଛନ୍ତି । ସାଧାରଣ ଜନତାର ନିରାପତ୍ତା ଛିନ୍ନ କରି ସମାଜକୁ ଆହୁରି 
ଦୁର୍ବଶାଗ୍ରସ୍ତ କରୁଛନ୍ତି । ଯଦି ଏହି ଅବସ୍ଥା ଏହିପରି ଅବିଚ୍ଛିନ୍ନ ରହେ ତେବେ ଗଣନତନ୍ତ 
ଜନତାଙ୍କୁ ଶୋଷଣ କଷଣ ଓ ଦୁର୍ବ ଶାଗ୍ରସ୍ତ କରିବାପାଇଁ ଏକ ମାଧ୍ଯମ ହୋଇ ରହିଯିବ । 

ଏହି କାରଣ ହେତୁ ମହାତ୍ସାଗାନ୍ଧି ଜନତାଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ନୈତିକ ସଚେତନତା 
ସୃଷ୍ି କରିବାପାଇଁ ଉଦ୍‌ବୋଧନ ଦେଉଥିଲେ ! ଏମିତିକି ସ୍ଵାଧୀନତା ଆନ୍ଦୋଳନ 
ସମୟରେ ମଧ୍ଯ ସେ ଭାରତୀୟ ଜନତାଙ୍କର ଗୁଣାତ୍ସକ ପରିବର୍ଭନ ପାଇଁ ଅକ୍ଲାନ୍ତ 
ଉଦ୍ୟମ କରୁଥିଲେ । ସେ ସ୍ଵାଧୀନତା ସଂଗ୍ରାମକୁ ସତ୍ୟ ଓ ଅହିଂସା ସହ ଅନୁବନ୍ଧିତ 
କରିଥଲେ | ଯାହା ଫଳରେ ଦୁରାତ୍କାମାନେ ଆନ୍ଦୋଳନର ପରିସର ମଧ୍ଯକୁ ପ୍ରବେଶ 
କରିପାରିବେ ନାହିଁ । ସେ କହୁଥିଲେ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଜୀବନ ସହ ସାମାଜିକ ଜୀବନରେ 
ଆମେ ସତ୍ୟ ଓ ଅହିଂସା ବ୍ରତ ପାଳନ କଲେ ସାଧୁତା, ସାହସିକତା ଓ ସୃଚ୍ଛତା ପରି 
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୫୪ ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା 


ମାନବିକ ମୁଲ୍ୟବୋଧମାନେ ଆମ ଜୀବନକୁ ପରିଚାଳିତ କରିବେ |! ଗଣର ନୈତିକତା 
ବିକାଶ ପାଇଁ ଏହି ଗୁଣାବଳିର ଆବଶ୍ଯକତା ଅତ୍ଯନ୍ତ ଜରୁରୀ । ଥରେ ଗଣଶକ୍ତି 
ଜାଗ୍ରତ ହେଲେ ଓ ସଫଳତାର ସହ ନିଜକୁ ପ୍ରସ୍ତୁତ କଲେ ସେମାନେ ନିଜେ ଗଣତାନ୍ତିକ 
ଅନୁଷ୍ଠାନଗୁଡ଼ିକ ନିୟନ୍ତିତ କରିବାରେ ସମର୍ଥ ହେବେ ଏବଂ ଗଣତନ୍ତ୍ରରେ କାର୍ଯ୍ୟ 
ନିର୍ବାହ କରୁଥିବା ସକଳ ଦୁଷ୍ଟ ଶକ୍ତିକୁ ଦୂରକୁ ତଡ଼ିବାରେ ସମର୍ଥ ହେବେ | କୌଣସି 
ମାଫିଆ ଅପରାଧୀ ଅସାମାଜିକ ବ୍ୟକ୍ତି ଗଣତନ୍ତ୍ର ଭିତରକୁ ପ୍ରବେଶ କରିବାପାଇଁ 
ସାହସ କରିବେ ନାହିଁ, କାରଣ ଲୋକଶର୍ତି ଗଣତନ୍ତ୍ରର ସବୁ ଅନୁଷ୍ଠାନ ଓ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମକୁ 
ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କରିବ । ଲୋକଶକ୍ତିକୂ ସୁରକ୍ଷିତ କରିବାକୁ ହେଲେ ଜନତା ଗୁଣାତ୍ସଳକ ଜୀବନ 
ଯାପନ କରିବାର ଆବଶ୍ୟକତା ରହିଛି । 

ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧିଙ୍କ ରାଜନୈତିକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣର ଏହାହିଁ ଥଲା ମୂଳନୀତି । ଗଣର 
ସାମୁହିକ ଇଚ୍ଛା ଶକ୍ତିରୁ କ୍ଷମତା ପ୍ରବାହିତ ହେବା ଉଚିତ । ଏହି ସାମୁହିକ ଇଛା 
ଲୋକଙ୍କର ନିଷ୍ପତ୍ତି ନେବା ପ୍ରକ୍ରିୟା ସହ ଜଡ଼ିତ । ରାଜନୈତିକ ଦଳମାନଙ୍କର ପବିତ୍ର 
କର୍ଭଁବ୍ୟ ହେଲା ସକଳ ରାଜନୈତିକ କ୍ରିୟାକଳାପରେ ଜନତା ସେମାନଙ୍କ ଇଚ୍ଛାକୁ 
କେମିତି କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ କରିପାରିବେ ତାହା ଶିକ୍ଷା ଦେବା । ଯାହା ଫଳରେ ସେମାନେ 
କ୍ଷମତା ଭବନ ସହ ସଂପୂକ୍ତି ରଖ୍ଲପାରିବେ । ଜନତା ଥରେ ସେମାନଙ୍କ ଶକ୍ତି ପ୍ରତି 
ସଚେତନ ହୋଇଗଲେ ପ୍ରଶାସନ ପରିଚାଳନାର ଦାୟିତ୍ବ ସୁରୁଖୁରୁରେ ନେଇପାରିବେ । 
ସରକାର ଚଳାଇବା ସେମାନଙ୍କ ପାଇଁ ସହଜ ହେଇଯିବ । ଜନସାଧାରଣଙ୍କ ହିତ 
ସାଧନ କରି ନପାରିଲେ ଗଣତନ୍ତ୍ରର ଅନୁଷ୍ଠାନ ଗୁଡ଼ିକର କିଛି ମୂଲ୍ୟ ନାହିଁ । ଗଣତନ୍ତ୍ତ 
ଯେ କୌଣସି ପଦ୍ଧତିରେ କାର୍ଯ୍ୟ କରୁ ନା କାହିକି ଏହା ପ୍ରଥମେ ଜନତାଙ୍କର ଇଛ୍ାନୁସାରେ 
କାର୍ଯ୍ୟ କରିବା ଉଚିତ | ଦ୍ଵିତୀୟତଃ ସାଧାରଣ ଜନତାର ସେବା କରିବା ଉଚିତ୍‌ ଓ 
ସେମାନଙ୍କର ସୁଖ ସୁବିଧା ପାଇଁ ସବୁପ୍ରକାର ସାହାଯ୍ୟ ସହାନୁଭୂତି ଯୋଗାଇଦେବା 
ଆବଶଷ୍ୟକ | ଏହିପରି ବ୍ରିଟିଶ୍‌ ଗଣତାନ୍ତିକ ପଦ୍ଧତି କ୍ଷମତାର ବିକେନ୍ଦ୍ରିକରଣ ମାଧ୍ୟମରେ 
ପୁନଃନିର୍ମିତ ହେବାର ଆବଶ୍ୟକତା ରହିଛି । ସେତେବେଳେ ହିଁ ଗଣତନ୍ତ୍ର ଦୁଷ୍ଟ ଓ 
ଅସାମାଜିକ ଶକ୍ତମାନଙ୍କ ହାତମୁଠାରୁ ମୁକ୍ତି ପାଇବ ଓ ସାଧାରଣ ଜନତାଙ୍କୁ ନ୍ଯାୟ 
ପ୍ରଦାନ ସମ୍ଭବ ହେବ | 

ଗଣତନ୍ତ୍ରର ପୁନଃନିର୍ମାଣ ପାଇଁ ସାଧାରଣ ଜନତାର ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରେ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ 
ପରିବର୍ଭନ ହେବା ଆବଶ୍ଯକ | ତାର ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ସର୍ବ ସାଧାରଣ ପ୍ରସଙ୍ଗ ଗୁଡ଼ିକ 
ଉପରେ ନିବଦ୍ଧ ହେବା ଉଚିତ | ସେ ନିଜ ସ୍ଵାର୍ଥ ପରିବର୍ରେ ବୃହତ୍‌ ସ୍ବାର୍ଥ ପାଇଁ ଚିନ୍ତା 
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ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା ୫୫ 


କରିବା ଉଚିତ୍‌ । ଗଣତନ୍ତ୍ର ପ୍ରକ୍ରିୟାର ମୁଳମନ୍ତ୍ର ହେଲା ଅପର ପାଇଁ କିଛି କରିବାର 
ମାନସିକତା ଏହାକୁ ଆପଣେଇ ନେବାକୁ ହେବ । ତାର ଏହି ପରିବର୍ଭିତ ଇଛ୍ଛାଶନ୍ତି 
ତାକୁ ଶେଷରେ ଜଣେ ପ୍ରକୃତ ଓ ଅଙ୍ଗୀକାରବଦ୍ଧ ସାମାଜିକ ମଣିଷରେ ପରିଣତ 
କରିଦେବ ଏବଂ ଏହି ପ୍ରକ୍ରିୟା ଗଣତନ୍ତ୍ରକୁ ରଵ୍ଧିମନ୍ତ କରିବ । 


ଏଥୁରୁ ପ୍ରମାଣ ମିଳୁଛି କେବଳ ଲୋକଶ୍ତି ହିଁ ଗଣତନ୍ତ୍ରର ପରିସରକୁ ଅସାମାଜିକ 


ଅପଶକ୍ତି ମାନଙ୍କ ପ୍ରବେଶକୁ ପ୍ରତିରୋଧ କରିପାରିବ । ଲୋକଶକ୍ତି ଗଠନ କରିବା 
ପାଇଁ ନିମ୍ପଲିଖତ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମକୁ ହାତକୁ ନିଆଯାଇପାରେ । 


(୧) 


(୨) 


(୩) 


(୪) 


(୫) 


(୬) 


(୭) 


(୮) 


ପଞ୍ଚାୟତିରାଜକୁ ଶକ୍ତିଶାଳୀ କରି କ୍ରିୟାନ୍ତିତ କରିବାପାଇଁ ସାଧାରଣ ଜନତାଙ୍କର 
ସକ୍ରିୟ ଅଂଶଗ୍ରହଣ | 

ଗ୍ରାମ ପରିଷଦ ସର୍ବଦା ସାମୁହିକ ନିଷ୍ପତ୍ତ ଉପରେ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବାପାଇଁ ଚେଷ୍ଟା 
କରିବା ଉଚିତ୍‌ | କାରଣ ସଂଖ୍ୟାଗରିଷ୍ଠଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ନିଆଯାଇଥିବା ନିଷ୍ଠରି ସଂଖ୍ୟା 
ଲଘୁଙ୍କର ସ୍ଵରକୁ ଉପେକ୍ଷିତ କରିବାର ବହୁତ ସମ୍ଭାବନା ଥାଏ | 

ଗ୍ରାମର ଦୁର୍ବଳ ଶ୍ରେଣୀଙ୍କର ସକ୍ରିୟ ଅଂଶଗ୍ରହଣ ସାମୁହିକ ବିଚାର ପଦ୍ଧତିକୁ 
ତ୍ବରାନ୍ବିତ କରିବ । 

ସାମୂହିକ ଚିନ୍ତା ଜନତାଙ୍କୁ ସାହସୀ ହେବାପାଇଁ ଅଭ୍ୟସ୍ତ କରାଇବ | ଦୁର୍ବଳଙ୍କ 
ସ୍ବାର୍ଥ ବିରୁଦ୍ଧରେ ଯାଉଥବା ଯେ କୌଣସି ନିଷ୍ଠର୍ତିକୁ ଆହ୍ଵାନ ଦେବାପାଇଁ 
ସେମାନେ ସମର୍ଥ ହେବେ । 

ଗ୍ରାମ ପରିଷଦର ଗାଁରେ ହେଉଥିବା ଛୋଟ ଛୋଟ କଳହ ଓ ସାଧାରଣ 
ଅପରାଧକୁ ସମାଧାନ କରିବା ଓ ଆବଶ୍ୟକ ହେଲେ ଦୋଷୀକୁ ଦଣ୍ଡ ଦେବାର 
କ୍ଷମତା ରହିବା ଉଚିତ । 

ଗ୍ରାମର ପ୍ରତ୍ୟେକ ପୁରୁଷ ଓ ସ୍ତୀ ଗ୍ରାମ ପରିଷଦର ସଦସ୍ଯ ହେବାପାଇଁ 
ନିର୍ଦ୍ଦେଶନାମା ରହିବା ଜରୁରୀ | 

ଗ୍ରାମ ପରିଷଦରେ ଉପସ୍ଥାପନ କରିବାପାଇଁ ଗ୍ରାମ ପଞ୍ଚାୟତରୁ କିଛି ଅର୍ଥ 
ପ୍ରଦାନ କରାଯିବା ଉଚିତ | ଏହି ଅର୍ଥ ଗାଁର ଦରିଦ୍ର ମାନଙ୍କୁ ବଞ୍ଚବା ପାଇଁ 
ନିଯୁକ୍ତି ଦେବା ନିମନ୍ତେ ବ୍ୟବହାର କରାଯାଇପାରିବ । ଏହି ଅର୍ଥ ବିନା ସୁଧରେ 
ହିତାଧ୍ୂକାରୀମାନଙ୍କୁ ଦିଆଯିବ । 

ପ୍ରତି ଗ୍ରାମରେ ଶସ୍ଯ ବ୍ଯାଙ୍କ ଖୋଲାଯିବା ଦରକାର । ପ୍ରତି ପରିବାର ଏହି 
ଶସ୍ୟ ବ୍ୟାଙ୍କକୁ ପ୍ରତିବର୍ଷ ସେମାନଙ୍କ ଉତ୍ପାଦିତ ଶସ୍ୟରୁ କିଛି ଅଂଶ ଦେବାପାଇଁ 
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୫୬ ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା 


ହେବ | ଏହି ବ୍ୟାଙ୍କ ଗରିବ ଚାଷୀମାନଙ୍କୁ ଗ୍ରାମ ପରିଷଦ ଦ୍ଵାରା ନିଷ୍ପତ୍ତି ନିଆ 
ହୋଇଥବା ସର୍ବନିମ୍ନ ସୁଧ ହାରରେ ଚାଷୀଙ୍କୁ ରଣ ଯୋଗାଇଦେବ | 
(୯) ଗ୍ରାମ ପରିଷଦ ଗଣତନ୍ତ୍ରର ଶକ୍ଜିଗ୍ଧହ ରୂପେ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବ | ଗ୍ରାମ ପରିଷଦ 
ଗ୍ରାମ ସୀମା ମଧ୍ଧରେ ଘଟୁଥିବା ଛୋଟ ଛୋଟ କଳହ ସମାଧାନ କରିବା ଓ 
ଦୋଷୀକୁ ଦଣ୍ଡ ଦେବାର ସାମ୍ଭିଧାନିକ ଅଧ୍ଵକାର ପାଇବା ଉଚିତ୍‌ | 
( ୧୦) ପଞ୍ଚାୟତର ସଦସ୍ୟ ଯଦି ଅସାଧୁ ସାବ୍ୟସ୍ତ ହୁଏ ଅଥବା ତା କର୍ଭବ୍ୟ ସଂପାଦନରେ 
ଅସମର୍ଥ ହୁଏ ତାକୁ ବରଖାସ୍ତ କରିବାର କ୍ଷମତା ଗ୍ରାମ ପରିଷଦର ରହିବା 
ଉଚିତ୍‌ | 
ଗଣତନ୍ତ୍ରକୁ ଦୃଢ ଶକ୍ତିଶାଳୀ କରିବାକୁ ହେଲେ ପ୍ରଥମେ ଲୋକଙ୍କ କ୍ଷମତାକୁ 
ଦୃଢ କରିବାକୁ ହେବ | କ୍ଷମତା ଅର୍ଥରେ ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧି ନୈତିକ କ୍ଷମତା କଥା 
କହୁଥିଲେ | ଯେଉଁମାନେ ମାନସିକ ସ୍ତରରେ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ସେମାନଙ୍କୁ ଗଣତନ୍ତ୍ର 
ଦୁଷ୍ଟଶକ୍ତିଙ୍କୁ ସମ୍ମୁଖୀନ ହେବାପାଇଁ କଷ୍ଟସାଧ୍ୟ ହେବନାହିଁ | କ୍ଷମତାକୁ ବ୍ୟବସାୟ ରୂପେ 
ଗ୍ରହଣ କରୁଥିବା ରାଜନୈତିକ ଦଳ ଜନସାଧାରଣଙ୍କ ନୈତିକତା ଭିତରକୁ ଅନଧ୍ବକାର 
ଭାବରେ ପ୍ରବେଶ କରିବାର ଅଭ୍ୟାସକୁ ବୃଦ୍ଧି କରିବାରେ ଲାଗିଛନ୍ତି । ସେମାନେ ଅର୍ଥ 
ଆକର୍ଷଣ ଦେଖାଇ ଭୋଟ ମାଗୁଛନ୍ତି ଯାହା ଫଳରେ ସାଧାରଣ ଜନତାଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ 
ପ୍ରଲୋଭନ ପ୍ରବେଶ କରୁଛି । ଭୋଟ ଦେବା ସମୟରେ ରାଜନୈତିକ ଦଳମାନଙ୍କ 
ତଉଲୁ ନାହାନ୍ତି ପଇସା ବଦଳରେ ଭୋଟ ଦେଉଛନ୍ତି । ଭୋଟର୍‌ମାନେ ସାଧାରଣତଃ 
ରାଜନୈତିକ ଦଳମାନଙ୍କର ନୀତି ଆଦର୍ଶ ସଂପର୍କରେ ମୁଣ୍ଡ ଖେଳାନ୍ତି ନାହିଁ । କାରଣ 
ସେମାନେ ଜାଣନ୍ତି ଦଳର ରାଜନୈତିକ କାର୍ଯ୍ୟକଳାପରେ ସେମାନଙ୍କର କିଛି ଭୂମିକା 
ନାହିଁ । ରାଜନେତାମାନେ ରାଜନୈତିକ କାର୍ଯ୍ୟରେ ଜନସାଧାରଣଙ୍କୁ ଜଡ଼ିତ କରନ୍ତି 
ନାହିଁ । ରାଜନୈତିକ ଦଳମାନଙ୍କ ସହ ସେମାନଙ୍କର ସଂପର୍କ କ୍ଷମତାକୁ ଯିବା ପାଇଁ 
ଭୋଟଦାନ ପରେ ଅନ୍ତ ହୋଇଯାଏ | ସେମାନେ ରାଜନେତାଙ୍କ ଉପରେ ନିର୍ଭରଶୀଳ 
ହୋଇ ରହନ୍ତି | ଏହାହିଁ ଭାରତୀୟ ଗଣତନ୍ତ୍ରର ବିସ୍କୟକର ଦୃଶ୍ଯ | ଏଠାରେ ଜନତା 
ଗଣତନ୍ତ୍ରର କାର୍ଯ୍ୟକଳାପ ସଂପର୍କରେ ମୁଣ୍ଡ ଖେଳାନ୍ତି ନାହିଁ। ଯେହେତୁ ସେମାନେ 
ଜାଣନ୍ତି ଯେ ରାଜନୈତିକ ଦଳ କୌଣସି ଯୋଜନା କିମ୍ବା ବିକାଶମୂଳକ କାର୍ଯ୍ୟକଳାପରେ 
ସେମାନଙ୍କୁ ସାମିଲ କରାନ୍ତି ନାହିଁ । ସେହି ହେତୁ ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧି ଆମକୁ ସଂପରି 
ଲୋଭଠାରୁ ଦୂରରେ ରହିବାକୁ ଉପଦେଶ ଦେଇଛନ୍ତି । ଜଣେ ଭୋଟର ଭାବରେ, 
ଭୋଟ ବଦଳରେ ପଇସା ନେଇ ଆମେ ଗଣତନ୍ତ୍ର ପ୍ରତି ବହୁତ ବଡ଼ ଅନ୍ୟାୟ କରୁଛୁ | 
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ଗଣତନ୍ତ୍ରର ଦକ୍ଷତା ଓ ସୁପରିଚାଳନା ଭୋଟରମାନଙ୍କର ଚରିତ୍ର ଉପରେ ନିର୍ଭର 
କରେ | ଥରେ ଜନତା ସେମାନଙ୍କର କର୍ରବ୍ୟ ଦାୟିତ୍ଵ ସଂପର୍କରେ ସଚେତନ ହେଲେ, 
ଓ ଦୃଢ ଭାବରେ ତାହା ପାଳନ କଲେ ଅପରାଧୀ ଅସାମାଜିକ ଓ ମାଫିଆ ମାନେ 
ଆପେ ଆପେ ଗଣତନ୍ତ୍ରଠାରୁ ଦୂରରେ ରହିବେ । ଆମେ ଯଦି ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧିଙ୍କ 
ଉପଦେଶକୁ ମାନିବା ଓ ଆମ ଚରିତ୍ରକୁ ଦୃଢ଼ କରିବା ଆମେ ଗଣତନ୍ତ୍ରର କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମକୁ 
ପରିଚାଳିତ କରିପାରିବା | ଆମେ ଜାଣିବା ଉଚିତ ଯେ ଗଣତନ୍ତ୍ର କେବଳ ଗୋଟାଏ 
ରାଜନୈତିକ ସଂଗଠନ ନୁହେଁ । ଏହା ଗୋଟିଏ ସଂସ୍କୃତି, ଗୋଟିଏ ଦର୍ଶନ, 
ଗୋଟିଏ ଆଦର୍ଶ । ରାଜନୈତିକ ଦଳମାନଙ୍କର କାର୍ଯ୍ୟ ଓ ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଅନୁସାରେ ଆମେ 
ଏହାକୁ ନ୍ୟନ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଦେଖଵବା ଆଦୌ ଉଚିତ ନୁହେଁ । ଜନତା ଜାଣିବା ଉଚିତ ଯେ 
ଅସାମାଜିକ ଓ ଅପରାଧୀମାନେ ରାଜନୈତିକ ଦଳଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଗଣତନ୍ତ୍ର ଭିତରକୁ ପଶି 
ଆସୁଛନ୍ତି । ରାଜନୈତିକ ଦଳ କ୍ଷମତା ଅକ୍ତିଆର କରିବାପାଇଁ ସେମାନଙ୍କୁ ଅସ୍ତ ରୂପେ 
ଗ୍ରହଣ କରୁଛନ୍ତି | ସେମାନେ ହିଂସା ଓ ଧମକ ଚମକ ଦ୍ଵାରା ଭୋଟରଙ୍କୁ ପ୍ରଭାବିତ 
କରୁଛନ୍ତି । ସେମାନେ ଏତେ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ଯେ ସରକାର ଓ ପ୍ରଶାସନ ସେମାନଙ୍କ 
ପାଖରେ ମୁଣ୍ଡ ନୂଆଁଉଛନ୍ତି । ଭାରତୀୟ ସଂସଦ ଗ୍ଧହରେ ଚାଳିଶ ପ୍ରତିଶତ ସଭ୍ୟଙ୍କର 
ଅପରାଧ ରେକର୍ଡ଼ ରହିଛି । ତଥାପି ସେମାନେ କ୍ଷମତା ଉପଭୋଗ କରୁଛନ୍ତି | ଗଣତନ୍ତ୍ର 
ଅସହାୟ ଦର୍ଶକ ପରି ଦଣ୍ଡାୟମାନ ରହିଛି । ଲୋକମାନଙ୍କର ଇଚ୍ଛାଶର୍ତି ହି ଏହି 
ଦୃବୃର୍ଭଙ୍କୁ ଗଣତନ୍ତ୍ରରୁ ଦୂରେଇ ରଖୁପାରିବ | ଏହାଛଡ଼ା ଅନ୍ୟ ଉପାୟ ନାହିଁ । ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର 
ସାହସିକତା ଓ ନୈତିକ ଜ୍ଞାନ ଗଣତନ୍ତ୍ରରୁ ଏହି ମନ୍ଦଶକ୍ତି ମାନଙ୍କୁ ବିତାଡ଼ିତ କରିବାରେ 
ସହାୟକ ହେବ । 


Le pe 


“gଚ୍ୟଳ ଅପରାଣ/ ପାଇ ମାନବ ଚଳଚ ଦଞକଧାନ ରଜିଥ/ଏ, ଜଛୁ 
Y୭୍ଳ ପାପ ପାଇ ଜଗବାନ ଜି କଦ କେଇଥାଛି ଜା ନିଜର 
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[1 
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ସସ୍ତମ ଅଧ୍ୟାୟ: 
4 ଗାଛିନୀତିରେ୍‌ 
EE NG — 
` = © ଆଦିବାସୀ କଲ୍ୟାଶ 


ପ୍ରଥମେ ଆଦିବାସୀମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଆମର ଥବା ଭ୍ରାନ୍ତଧାରଣାକୁ ପରିହାର କରିବାର 


ଆବଶ୍ୟକତା ରହିଛି | ଆମେ ସେମାନଙ୍କୁ ଗୋଟିଏ ଅଲଗା ପ୍ରଜାତିର ମଣିଷ ଭଳି 
ବ୍ୟବହାର କରିବା ଉଚିତ ନୁହେଁ | ପ୍ରକୃତରେ ସେମାନେ ଆମର ପୂର୍ବ ପୁରୁଷ | 
ହଜାର ହଜାର ବର୍ଷତଳେ ଆମକୁ ମଧ୍ଯ ବିଶ୍ଵ, ଆଦିବାସୀ ଓ ଆଦିମ ଆଦିବାସୀ ବୋଲି 
କହୁଥିଲା | ବିବର୍ରନ ଧାରାରେ ଆମେ ଆମକୁ ଆଦିବାସୀ ମାନଙ୍କ ଅପେକ୍ଷା ଅଧୁକ 
ସଭ୍ୟ ଓ ଶିକ୍ଷିତ ବୋଲି ଦାବି କଲୁ । ସେମାନେ ହିଁ ହେଉଛନ୍ତି ଆମର ମୂଳଭିତ୍ତି । ଆମ 
ଭିତରେ ଏହି ଧାରଣା ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ନହେଲେ ଆମେ ନିଜକୁ ସଭ୍ୟ ମନେକରି ସେମାନଙ୍କୁ 
ଅସଭ୍ୟ ବୋଲି କହି ଚାଲିଥିବା | ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧି ସେମାନଙ୍କୁ ଆପଣାର କରିଥଲେ | 
ସେ କହୁଥୁଲେ ପ୍ରଥମେ ସେମାନଙ୍କୁ ବଞ୍ଚବାକୁ ଦିଆଯାଉ । ତାପରେ ସେମାନଙ୍କର 
ମୌଳିକ ଆବଶ୍ଯକତା ପୁରଣ କରିବା ନିମନ୍ତେ ସବୁ ପ୍ରକାର ସୁବିଧା ସୁଯୋଗ 
ଦିଆଯାଉ । ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ ଅନେକ ପ୍ରଦୁଷିତ ପରିବେଶ ମଧ୍ଯରେ ବସବାସ 
କରୁଛନ୍ତି । ପରିଷ୍କାର ପରିଛୁନ୍ନତା ଓ ସ୍ଵାସ୍ଥ୍ୟ ରକ୍ଷା ସଂପର୍କରେ ସଚେତନ ସୁସ୍ଥ ଜୀବନ 
ବଞ୍ଚବାପାଇଁ ସେମାନଙ୍କୁ ଉତ୍ସାହିତ କରିବାର ଆବଶ୍ୟକତା ରହିଛି । 

ସେମାନଙ୍କୁ ସର୍ବଦା ଅନଗ୍ରସର ଓ ଅସଭ୍ୟ କହିବା ଆଦୌ ବିଜ୍ଞତାର ପରିଚାୟକ 
ନୁହେଁ | ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧି କହୁଥିଲେ ପ୍ରକୃତ ସଭ୍ୟତା ହେଉଛି ଆତ୍କାର ବିକାଶ । ମାନବିକ 
ମୁଲ୍ୟବୋଧର ଉତ୍ତରଣ । କିନ୍ୁ ଆଧୁନିକ ସଭ୍ଯତାର ମଣିଷମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଏ 
ଦୁଇଟିଯାକର ଅଭାବ ଅନୁଭୂତ ହୁଏ । ଆଧୁନିକ ସଭ୍ୟତା କହିଲେ ଆମେ ବୁଝି ଥାଉ 
ପ୍ରାଚୁର୍ଯ୍ୟ ଶୋଷଣ, ବିଳାସ ଓ ଅର୍ଥନୈତିକ ଘୋଡ଼ାଦୌଡ଼ । ବସ୍ତୁବାଦୀ ଚେତନାକୁ 
ଚରିତାର୍ଥ କରି ଜୀବନକୁ ସର୍ବାଧ୍ଵକ ଉପଭୋଗ କରିବାର ମୋହ ଆଜିର ସଭ୍ଯ 
ମଣିଷର ଲକ୍ଷ୍ୟ । ଆଧୁନିକ ସଭ୍ୟତା ପ୍ରତିଯୋଗିତା ମୁଳକ ମାନସିକତାକୁ ଉତ୍ସାହିତ 
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କରିଥାଏ । ଏହା ଆଦୌ ମାନବୀୟ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ପ୍ରସଙ୍ଗର ଚିନ୍ତାକରେ ନାହିଁ କିମ୍ବା 
ସହଭାଗିତାରେ ବିଶ୍ଵାସ କରେନାହିଁ । ଆଦିବାସୀମାନେ ଏକ ଉଚ୍ଚ ମାନବୀୟ ସଂସ୍କୃତିକୁ 
ଧାରଣ କରିଥାନ୍ତି । ସେମାନେ ସାମୁହିକ ଜୀବନ ବଞ୍ଚବାରେ ଅଭ୍ଯସ୍ତ | ଅନେକ 
ସମୟରେ ସେମାନଙ୍କ ନିଷ୍ପତ୍ତମାନ ମଧ୍ଯ ସାମୁହିକ ହୋଇଥାଏ | ପାରସ୍ପରିକ ସହଯୋଗ 
ଓ ତ୍ୟାଗ ସେମାନଙ୍କ ପରମ୍ପରା | ଆଦିବାସୀମାନେ ସେମାନଙ୍କ ପ୍ରତିବେଶୀର ଦୁଃଖରେ 
ଆଦୌ ନୀରବ ଦର୍ଶକ ସାଜନ୍ତି ନାହିଁ । ସେମାନେ ସମ୍ମିଳିତ ଭାବରେ ତାକୁ ସହାୟତା 
ପ୍ରଦାନ କରିବାକୁ ଆଗେଇ ଆସନ୍ତି ¦ ସଭ୍ଯତାର ଏହି ମୂଳମଞ୍ଜି ସେମାନଙ୍କର 
ଅସ୍ଥିମଜ୍ରାଗତ | ଯଦିଓ ସେମାନେ ଅନ୍ଧବିଶ୍ଵାସୀ ତଥାପି ସେମାନେ ମାନବିକ ମୂଲ୍ୟବୋଧ 
ସଂପର୍କରେ ସଂପୂର୍ଣ ସଚେତନ ଯାହା ତାଙ୍କ ସମାଜକୁ ଦୃଢ କରିଥାଏ । 

ଅନେକ ସମୟରେ କୁହାଯାଏ, ଆଦିବାସୀମାନେ ସମାଜର ମୁଖ୍ଯ ସ୍ରୋତକୁ 
ଆସନ୍ତୁ | କିନ୍ତୁ ବାସ୍ତବ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଚିନ୍ତାକଲେ ଅନୁଭୂତ ହୁଏ ସେମାନେହି ମୁଖ୍ୟ ସ୍ରୋତରେ 
ଅଛନ୍ତି, ବରଂ ଆମେ ନାହୁଁ | ସଭ୍ୟତାର ମୁଖ୍ୟ ସ୍ରୋତ ସେଇଠି ଯେଉଁଠାରେ ମାନବିକ 
ମୂଲ୍ୟବୋଧ ପ୍ରତି ବିଶେଷ ଧ୍ୟାନ ଦିଆଯାଇଥାଏ । ଆଧୁନିକ ମଣିଷ ନିଜକୁ ସଭ୍ଯ 
ବୋଲି ପ୍ରମାଣିତ କରିବାକୁ ହେଲେ ଆଦିବାସୀ ସଭ୍ୟତାର ମୁଖ୍ୟ ସ୍ରୋତରେ ସାମିଲ୍‌ 
ହେବାକୁ ହେବ | ସରଳତା, ସତ୍ୟତା, ସହଭାଗିତା, ପ୍ରତିବେଶୀ ପ୍ରତି ପ୍ରେମ, ସହିଷୁତା, 
ବିପନ୍ନଙ୍କ ପ୍ରତି ସହାନୁଭୂତି ପ୍ରଭୃତି ପ୍ରକୃତ ସଭ୍ୟତାର ମୁଖ୍ୟ ଲକ୍ଷଣ ଯାହା ଆମମାନଙ୍କୁ 
ଆହୁରି ଶିଖୁବାର ଅଛି । ନିଜକୁ ସଭ୍ୟ କହି ଆଦିବାସୀ ପରମ୍ପରାକୁ ଅବଜ୍ଞା କରିବା 
ସଭ୍ୟ ମଣିଷର ଆତୃହତ୍ୟା କରିବା ସହ ସମାନ । ଯଦି ସେ ତାହା କରେ ତେବେ 
ତାସ୍‌ ଘର ପରି ତଥାକଥୁତ ଆଧୁନିକ ସଭ୍ୟତାରେ ଜଣେ ଯିଏ ଯେତେ ଅନ୍ୟକୁ 
ନିର୍ଯ୍ୟାତନା ଦେଇପାରୁଛି, ନିଜର ଭୌତିକ ଉନ୍ନତି ପାଇଁ ଯେତେ ଅଧକ ପ୍ରକୃତିକୁ 
ଧ୍ଵଂସ କରିପାରୁଛି ଯେତେ ଅଧ୍ୂକ ଲୋଭ ଓ ଭୋଗ ବାସନାକୁ ଚରିତାର୍ଥ କରିପାରୁଛି 
ସମାଜରେ ସେ ସେତେ ଅଧକ ସଭ୍ୟ ବୋଲି ପରିଗଣିତ ହେଉଛି । ମଣିଷର 
ଭୋଗବାସନା ଓ ବସ୍ତୁବାଦୀ ମୋହ ଟିର ଅତୃପ୍ତ । ଗୋଟିକର କାମନା ଚରିତାର୍ଥ 
ହେବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ଆଉ ଗୋଟିଏ କାମନା ମୁଣ୍ଡ ଟେକି ଉଠେ ଓ ତାହାର ଚରିତାର୍ଥ 
ପାଇଁ ଦାବି କରିବସେ । ମଣିଷର ଲୋଭ ମୋହ ସହ ତାର କାମନା ବାସନା ବି 
ବିନକୁ ଦିନ ପରିବର୍ବ୍ିତ ହେବାରେ ଲାଗିଥାଏ । ସେଥିପାଇଁ ମହାତ୍ନା ଗାନ୍ଧି କହିଥିଲେ 
ମଣିଷର ଆବଶ୍ୟକତାକୁ ପରିପୁରଣ କରିବାପାଇଁ ପ୍ରକୃତିର ଯଥେଷ୍ଟ ସମ୍ବଳ ରହିଛି 
କିନ୍ତୁ ଲୋଭଗ୍ରସ୍ତ ମଣିଷର ତୃଷ୍ଣା ଏହାଦ୍ଵାରା ଆଦୌ ଚରିତାର୍ଥ ହୋଇପାରେ ନାହିଁ । 
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Do ଗାନିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା 


ଏତିହାସିକ ତଥ୍ୟ ଅନୁସାରେ ପ୍ରଥମେ ପୂଥବୀ ସୃଷ୍ଟ ହେଲା | ତାପରେ ବାୟୁ, 
ବୃକ୍ଷଲତା, ପଶୁପକ୍ଷୀ ସୃଷ୍ଟି ହେଲେ । ସବା ଶେଷରେ ବିବର୍ଭନ ପଦ୍ଧତି ମାଧ୍ୟମରେ 
ମଣିଷ ସୃଷ୍ଟି ହେଲା ! ପ୍ରକୃତିର ନିୟମ ଅନୁସାରେ ମଣିଷ ସେମାନଙ୍କ ସହ ସମ୍ମିଳିତ 
ହୋଇ ବଞ୍ଚଲା | ପ୍ରାଥମିକ ପର୍ଯ୍ୟାୟରେ ମଣିଷ ପ୍ରାକୃତିକ ନିୟମରେ ପରିଚାଳିତ 
ହୋଇ ପାରସ୍ପରିକ ପ୍ରେମ, ବିଶ୍ଵାସ, ସମାନତା ଏବଂ ସାମୁହିକ ସଦିଚ୍ଛା ଆଧାରିତ 
ଗୋଷ୍ଠୀ ଜୀବନ ଯାପନ କରୁଥଲା | ସେତେବେଳେ ଶୋଷଣ ନଥୁଲା | ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ମଣିଷ ତା ପ୍ରତିବେଶୀର ଦୁର୍ଭାଗ୍ୟ ବେଳେ ସହଯୋଗର ହାତ ବଢେଇ ଦେଉଥିଲା | 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ସମସ୍ୟାକୁ ଗୋଷ୍ଠୀର ସମସ୍ଯା ରୂପେ ପରିଗ୍ରହଣ କରୁଥଲା । 
ସେମାନେ ଗୋଟିଏ ସହଭାଗିତା ଓ ସହାନୁଭବ ସଂସ୍କୃତିର ବିକାଶ କରିଥଲେ | କିନ୍ତୁ 
ଦୁର୍ଭାଗ୍ୟ ବଶତଃ କୌଣସି କାରଣରୁ କ୍ରମେ ତାର ସଂପତ୍ତି ଠୁଳ କରିବାର ସ୍ପୃହା 
ବଢିଲା | ସେ ଲୋଭ, ସ୍ବାର୍ଥପରତା ଆଦି କୂପ୍ରବୃତ୍ତିର ବଶବର୍ଭୀ ହୋଇପଡ଼ିଲା । 
ଏହାଦ୍ଵାରା ସମାଜରେ ଶୋଷଣ ପ୍ରବେଶ କଲା । ମାନବ ସଭ୍ଯତା ଭିନ୍ନ ମୋଡ଼ 
ନେଲା, ଯେଉଁଠାରେ ଶୋଷଣ ଓ ପ୍ରଲୋଭନ ଆସ୍ଥାନ ଜମେଇଦେଲା | ଏହାସହ 
ପୀଡ଼ନ, ଅସମାନତା, ସ୍ବାର୍ଥକୈନ୍ଦ଼୍ିକ ମାନସିକତା ଆଦି ଦୁଷ୍ପବୃତ୍ତି ସମାଜ ଜୀବନକୁ 
ଅତିଷ୍ଠ କଲା | ମାନବ ପ୍ରବୃତ୍ତି ଉପଭୋକ୍ତା ସର୍ବସ୍ବ ହୋଇ ଆତ୍ସସନ୍ଧୁଷ୍ଠି ପାଇଁ ବ୍ୟଗ୍ର 
ରହିଲା | 

ମଣିଷ ଧୀରେ ଧୀରେ ମାନବୀୟ ମୂଲ୍ଯବୋଧଠାରୁ ବିଛିନ୍ନ ହୋଇପଡ଼ିଲା । 
ଏହା ମାନବ ସଭ୍ୟତାର ଇତିହାସରେ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଦୁଃଖଦାୟକ ପ୍ରେକ୍ଷାପଟ୍ଗ | 

ଆଧୁନିକ ସଭ୍ୟତା ପ୍ରକୃତିର ପରମ ଶତ୍ରୁ | ଏହା ପ୍ରକୃତିର ବିକାଶ ଓ ସଂରକ୍ଷଣକୁ 
ଧ୍ଵଂସ କରିଦିଏ । ପ୍ରକୃତିକୁ ବନ୍ଧ୍ୟା ଉତପ୍ପାଦନହୀନ, ପଙ୍ଗୁ ଓ ଅନୁର୍ବର କରିଦିଏ । 
ଆମର ନଭଷ୍ଚୁମ୍ଭୀ ଅଙଟ୍ଟାଳିକାର ସଜିକରଣ ପାଇଁ ଆମେ ବିଶ୍ବର ଅର୍ବାଧ୍ବକ ଜଙ୍ଗଲ 
ଧ୍ବଂସ କରିସାରିଲୁଣି | ପାହାଡ଼ ପର୍ବତ ଓ ଜଙ୍ଗଲ ସହ ଅଙ୍ଗାଙ୍ଗୀ ଭାବେ ଜଡ଼ିତ ଅରଣ୍ୟ 
ଅଧ୍ୁବାସୀମାନଙ୍କୁ ବଳପୂର୍ବକ ସେଠାରୁ ବିତାଡ଼ିତ କରାଯାଉଛି । ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ 
ଅଧୁକାଂଶ ଆଶ୍ରୟହୀନ ହୋଇ ଯାଯାବର ଜୀବନ ଯାପନ କରୁଛନ୍ତି । ଆଦିବାସୀ 
ଆମକୁ ଶିକ୍ଷା ଦିଏ ଯେ ମାନବ ସଂସ୍କୃତି, ପରମ୍ପରା, ମାନବ ସମାଜ କିଛି ସମୟ ପାଇଁ 
ପ୍ରକୃତିର ଦାନରେ ରଵ୍ଧିମନ୍ତ ହୋଇପାରେ, କିନୁ ପ୍ରକୃତି ନିଃଶେଷ ହୋଇଗଲେ 
ସଭ୍ୟତା ନିଶ୍ଚିହ୍ନ ହୋଇଯିବ ! ଯଦି ତଥାକଥତ ମଣିଷର ଏହି ପ୍ରକୃତିକୁ ଧ୍ଵଂସ କରିବାର 
ପ୍ରବୃତ୍ତରେ ପରିବର୍ଭନ ନହେବ, ପ୍ରଥମେ ଆଦିବାସୀମାନେ ଲୋପ ହୋଇଯିବେ 
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ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା ୬୧ 


ତାପରେ ମାନବ ସଭ୍ୟତା ଧ୍ଵଂସ ହୋଇଯିବ । ଆମେ ଏକପକ୍ଷରେ ଶ୍ରମର ମର୍ଯ୍ୟାଦା, 
ସହଭାଗିତା, ସାମୁହିକତା, ଗଣତାନ୍ତିକ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଉଛୁ ଅପର 
ପକ୍ଷରେ ଏହାର ବିରୋଧୀ କାର୍ଯ୍ୟସବୁ କରୁଛୁ । ଏକ ପକ୍ଷରେ ପ୍ରକୃତିର ପୁରଷ୍କାରକୁ 
ଆଧାର କରି ଏକ ସୁନ୍ଦର ଆଦିବାସୀ ସଂସ୍କୃତି ବଞ୍ଚଥବାବେଳେ ଅପର ପକ୍ଷେ ଶୋଷଣ, 
ଅସମାନତା, ପୀଡ଼ନ, ଅସାମଞ୍ଜସ୍ୟ, ସ୍ବାର୍ଥପରତା, ଲୋଭ, ପ୍ରତାରଣା, ଉପଭୋକ୍ତା 
ମାନସିକତା ଓ ପୁରୁଷ ଦମିତ ସମାଜଟିଏ ବଞ୍ଚଛି | ପୁରୁଷ ପୁରୁଷ ଧରି ଏହି ଦୂଇ 
ସଂସ୍କୃତି ମଧ୍ୟରେ ସଂଘର୍ଷ ଲାଗି ରହିଛି । ଫଳରେ ମଣିଷ ଓ ପ୍ରକୃତି ଉଭୟ ପ୍ରଳୟ 
ଆଡ଼କୁ ଗତି କରୁଛନ୍ତି । 

ଆଧୁନିକ ସଭ୍ୟତା ଆଦିବାସୀଙ୍କ ବିରୁଦ୍ଧରେ ଦୁଇଟି ଅସ୍ତ ବହନ କରିଛି | ଗୋଟିଏ 
ହେଲା ହିଂସା ଅନ୍ୟଟି ହେଲା ସାଂସ୍କୃତିକ ଅଭିଯାନ | ଆଦିବାସୀମାନେ ଯେତେବେଳେ 
ସେମାନଙ୍କ ବଞ୍ଚବାର ଦାବି ଉପସ୍ଥାପନ କରିଛନ୍ତି ସେମାନଙ୍କୁ ହିଂସାତ୍ସକ ଭାବରେ 
ରାଷ୍ଟ୍ର ଦମନ କରିଛି । କ୍ଷମତାଲୋଭୀ ରାଜନେତା ଓ ଅମଲାମାନଙ୍କ ମିଳିତ 
ସହଯୋଗରେ ଚାଲୁଥିବା ରାଷ୍ଟ୍ର ସର୍ବଦା ଆଦିବାସୀ ସ୍ବାର୍ଥବିରୋଧୀ ଯୋଜନାମାନ 
କରିଥା” ନ୍ତି । ଏକବିଂଶ ଶତାବ୍ଦୀରେ ରାଜନେତା ଓ ଅମଲାମାନେ ବହୁତ ଶକ୍ତିଶାଳୀ 
ହୋଇପଡ଼ିଛନ୍ତି ¦ ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଏକ ଚତୁର ଭାବବନ୍ଧନ ରହିଛି । ଏହି ଦୂଇ 
ଗୋଷ୍ଠୀଙ୍କର ଅଜବ ପ୍ରକୃତି ହେଲା ସେମାନେ ଦୁହେଁ ଅଣଉପ୍ପାଦନକାରୀ ପରାଙ୍ଗଭୋଜୀ 
ଜୀବ | ସେମାନେ ଏମିତି ଗୋଟାଏ ବିଧ୍ୂ ବ୍ଯବସ୍ଥା ଖଞ୍ଜି ଦେଇଛନ୍ତି, ଯେଉଁଠାରୁ 
ସେମାନେ ସର୍ବାଧ୍ୂକ ସୁବିଧା ସୁଯୋଗ ହାସଲ କରିପାରିବେ | ସେମାନଙ୍କ କ୍ରିୟାକଳାପକୁ 
ସୁହାଇଲା ପରି ଆଇନ କାନୂନ ମଧ୍ଯ ସେମାନେ ତିଆରି କରିଦେଇଛନ୍ତି | ସେମାନେ 
ଯୁଲ୍ତି ଦର୍ଶାନ୍ତି ଯେ ଆଦିବାସୀମାନେ ସେମାନଙ୍କ ଉତ୍ପାଦନକାରୀ ଶ୍ରମ ପାଇଁ ସର୍ବନିମ୍ନ 
ମଜୁରୀ ପାଇବାପାଇଁ ଯୋଗ୍ୟ । ଆଦିବାସୀ ଶ୍ରମିକଟିଏ ଦୈନିକ ମଜୁରୀ ୧୫୦ 
ଟଙ୍କା ପାଉଥବାବେଳେ ଅମଲାମାନେ ମାସକୁ ଏକଲକ୍ଷ ଟଙ୍କା ପାରିତୋଷିକ ପାଆନ୍ତି । 
ରାଷ୍ଟ୍ରର ଅର୍ଥନୈତିକ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ଆର୍ଥକ ଅନ୍ୟାୟର ଚାରା ରୋପାଯାଏ | ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟର 
କଥା, ସରକାର ଏହି ଅର୍ଥନୈତିକ ବୈଷମ୍ୟକୁ ସ୍ଵୀକାର କରିନିଅନ୍ତି କାରଣ ସେମାନଙ୍କୁ 
ବି ତ ଏହି ପରପୌଷ୍ିକ ସଂସ୍କୃତି ମଧ୍ଯରେ ତିଷ୍ଠିବାକୁ ପଡ଼ିବ, କିନ୍ତୁ ବିବେକୀ 
ସମ୍ଭେଦନଶୀଳ ମଣିଷ ଆଦୌ ଏହି ଅସମାନତାକୁ ସାମାଜିକ ନ୍ଯାୟ ରୂପେ ଗ୍ରହଣ 
କରିପାରିବ ନାହିଁ । ଜାତୀୟ ବିକାଶ ନାରେ ଆମେ ଆଦୌ ଧନୀ ମାନଙ୍କର ସିନ୍ଦୁକ 
ଭରିବା ଓ ଆଦିବାସୀମାନଙ୍କୁ ଭୋକରେ ରହିବାକୁ ସୁଯୋଗ ଦେବା ଉଚିତ ନୂହେଁ । 
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୬9 ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା 


ଅର୍ଥନୀତି କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯେବେଠୁଁ ଜଗତିକରଣ ପଶି ଆସିଲା ଆଦିବାସୀମାନଙ୍କର 
ଆର୍ଥକ ଅବସ୍ଥା ଅଧୂକ ଅସୁରକ୍ଷିତ ଓ ଦୁଃଖଦାୟକ ହୋଇପଡ଼ିଲା | ସେମାନଙ୍କ ପାହାଡ଼, 
ଡଙ୍ଗର, ଜଙ୍ଗଲ, ଜମି ଆଦି ସ୍ଥାୟୀ ସ୍ରୋତକୁ ଖଣି, ଶିଛ ଓ ଜଳସେଚନ ପ୍ରକଳ୍ପ ସ୍ଥାପନ 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ସେମାନଙ୍କଠାରୁ ଛଡ଼େଇ ନିଆଗଲା । ଜୀବିକା କଥା ପଛକୁ ଥାଉ 
ସେମାନଙ୍କ ବାସସ୍ଥଳୀରୁ ସୃଦ୍ଧା ସେମାନଙ୍କୁ ନିର୍ଦୟ ଭାବରେ ବିତାଡ଼ିତ କରି ଦିଆଗଲା | 
ସରକାରୀ ଅମଲାମାନେ କର୍ପୋରେଟ୍‌ ହାଉସ୍‌ର ସୁବିଧା ନିମନ୍ତେ ସରକାରଙ୍କ ବିସ୍ଥାପନ 
ଓ ପୁନଃ ଥଇଥାନ ନୀତି ନିୟମର ବ୍ଯବସ୍ଥା କଲେ ନାହିଁ । କୌଣସି ଗୋଟିଏ ବି 
ବିସ୍ଥାପିତ ପରିବାର ସେମାନଙ୍କ ଜମି, ଉତ୍ପାଦନର ଉପକରଣ ଓ ଜୀବିକା ନିର୍ବାହର 
ଉପାଦାନ ପାଇଲେ ନାହିଁ । ବିସ୍ଥାପିତ ପରିବାରକୁ କ୍ଷତିପୂରଣ ଦେବା ସେମାନେ 
ଅନୁଗ୍ରହ ବୋଲି ଭାବିଲେ । ଏହି ଦାୟିତ୍ବରେ ଥବା ସରକାରୀ ଅଧକାରୀଙ୍କ ମିଥ୍ଯା 
ପ୍ରତିଶ୍ରତି ସେମାନଙ୍କୁ ଦୋଦୂଲ୍ୟମାନ ଅବସ୍ଥାରେ ରଖୁଲା । ସେମାନେ ଦୂଃଖ ଦାରିଦ୍ର୍ୟ 
ଭିତରେ ଜୀବନ ଅତିବାହିତ କଲେ । କେବଳ କାଗଜପତ୍ର କାମଛଡ଼ା ସରକାର 
ଆଦିବାସୀ ମଙ୍ଗଳ ପାଇଁ ଆଦୌ ଗମ୍ଭୀର ଭାବରେ ଚିନ୍ତା କରୁଥିବା ଅନୁଭବ କରିହୁଏ 
ନାହିଁ । ଦେଶର ଯେ କୌଣସି ରାଜ୍ୟରେ ବଡ଼ ପ୍ରକଳ୍ଧ ନିର୍ମାଣ ହୋଇଛି ସବୁଠାରେ 
ଆଦିବାସୀମାନଙ୍କର ଏହି ଦୟନୀୟ ଅବସ୍ଥା ପରିଲକ୍ଷିତ ହୋଇଛି । ଉଭୟ ଅମଲା ଓ 
ରାଜନେତାମାନେ ଏହି ବିପର୍ଯ୍ୟୟ ପାଇଁ ଦାୟୀ । ଆମ ପ୍ରଶାସନିକ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ 
ପ୍ରଶାସନ ତୁଟି ପାଇଁ କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତି ଉତ୍ତରଦାୟୀ ରହନ୍ତି ନାହିଁ । ତେଣୁ ସେମାନେ 
କାର୍ଯ୍ୟରେ ଅବହେଳା ପ୍ରଦର୍ଶନ କଲେ ସୁଦ୍ଧା ସେମାନଙ୍କ ପ୍ରତି କୌଣସି କାର୍ଯ୍ୟାନୁଷ୍ଠାନ 
ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ ନାହିଁ । ସେମାନେ ମୁକ୍ତ ଭାବରେ ବୁଲନ୍ତି । ରାଜନେତାମାନେ 
କର୍ପୋରେଟରମାନଙ୍କୁ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ କରିବା ପାଇଁ ବ୍ୟସ୍ତ ଥାନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କଠାରୁ ମୋଟା 
ଅଙ୍କର ମୂଲ୍ୟପାଇ ରାଜନେତାମାନେ ସେମାନଙ୍କ ସ୍ଵାର୍ଥ ପାଇଁ ଚିନ୍ତା କରନ୍ତି । 

ଓଡ଼ିଶାରେ ଶିଳ୍ପର ବିକାଶ, ପାର୍ବତ୍ୟ ଓ ବନାଞ୍ଚଳର ଉନ୍ନତି ପାଇଁ କର୍ପୋରେଟର 
ମାନଙ୍କୁ ଏଗୁଡ଼ିକୁ ବିକ୍ରି କରାଯାଇଥାଏ ନଚେତ୍‌ ସ୍ଥାୟୀ ଭାବରେ ଲିଜ୍‌ ଦିଆ ହୋଇଥାଏ । 
ଫଳରେ ବିସ୍ଥାପିତ ଆଦିବାସୀମାନେ ବାସହୀନ ଯାଯାବର ହୋଇଯାଆନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କ 
ଆବେଗ, ଭାବପ୍ରବଣତା, ସାଂସ୍କୃତିକ ମୋହ ଜୀବିକା ସବୂରକିଛି ଲୋପ ପାଇଯାଏ । 
ସେମାନେ ବାରମ୍ବାର ସରକାର ନିକଟରେ ସେମାନଙ୍କ ଆପତ୍ତି ଅଭିଯୋଗ ଦାବି 
ଉପସ୍ଥାପନ କରନ୍ତି, କିନୁ ସବୁ କିଛି ଅରଣ୍ୟ ରୋଦନ ହୋଇଥାଏ । ଯଦି କୌଣସି 
ସାହସୀ ଆଦିବାସୀ ସରକାରଙ୍କର ଏହି ବିଶ୍ବାସଘାତକତାପୂର୍ଣ୍ କୂରତା ବିରୁଦ୍ଧରେ ସ୍ଵର 
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ଗାନିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା ୬୩ 


ଉତ୍ତୋଳନ କରେ ବନ୍ଧୁକ ମୁନରେ ତାକୁ ଚୂପ୍‌ କରାଯାଏ । ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧି ଗୋଟିଏ 
ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ବିକାଶର ସ୍ଵପ୍ନ ଦେଖୁଥିଲେ ଯେଉଁଠାରେ ବଞ୍ଚତ ମଣିଷ ହିତପାଇଁ ପ୍ରାଥମିକତା 
ଦିଆଯାଇଥବ | 

ବିଶ୍ବରେ ଜଗତିକରଣର ଧାରା ପ୍ରଚଳିତ ହେବାପରେ ଖଣି ଓ ବୃହତ୍‌ ଶିଳ୍ପ 
ଉପରେ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦିଆଗଲା, ଯଦିଓ ବିସ୍ଥାପିତ ଲୋକଙ୍କ ପାଇଁ ଅଇଥାନ ଓ ପୁନର୍ବାସ 
ନୀତି ରହିଛି କିନ୍ତୁ ତାହା ଠିକ୍‌ ଭାବରେ ସଂପାଦନ କରାଯାଉନାହିଁ | ବିସ୍ଥାପିତ ମାନଙ୍କୁ 
ରହିବାପାଇଁ ବାସଗ୍ଧହ କିମ୍ବା ବାସଗ୍ଧହ ଉପଯୋଗୀ ଜମି ଦିଆଗଲା ନାହିଁ । ଚାଷ 
ଉପଯୋଗୀ ଜମି ଦିଆଗଲା ନାହିଁ । ବଞ୍ଚବା ଉପଯୋଗୀ ନିଯୁକ୍ତି ଦିଆଗଲା ନାହିଁ | 
ସେମାନଙ୍କ ଜାବିକା ନିର୍ବାହ ପାଇଁ ଉତ୍ପାଦ୍ୟ ଉପକରଣ ଦିଆଗଲା ନାହିଁ । ସେମାନଙ୍କୁ 
ଯେଉଁ କ୍ଷତିପୂରଣ ଦିଆଗଲା ସେମାନଙ୍କର ମୌଳିକ ଆବଶ୍ଯକତା ଖାଦ୍ଯବସ୍ତ 
ପରିପୁରଣରେ ତାହା ଉଡ଼ିଗଲା | ବିସ୍ଥାପିତ ଆଦିବାସୀମାନଙ୍କୁ ସେମାନଙ୍କ ଅଧ୍ବକାରରୁ 
ବଞ୍ଚତ କରିବା ଦିଗରେ ଅମଲାତନ୍ତ୍ର ମୁଖ୍ୟ ଭୂମିକା ନେଲା | ସେମାନଙ୍କ ଭ୍ରାନ୍ତ ଧାରଣା 
ଥିଲା, ଆଦିବାସୀମାନେ ସାଂସ୍କୃତିକ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଅନଗ୍ରସର, ତେଣୁ ସଭ୍ଯ ସମାଜ ସହ 
ମିଳିମିଶି ରହିପାରିବେ ନାହିଁ । ଅମଲାତନ୍ତ୍ର ସର୍ବସାଧାରଣ ସମ୍ପତ୍ତିର ସର୍ବାଧ୍ଵକ ପରିମାଣ 
ଆତ୍ମସାତ୍‌ କଲା ଅଥଚ ଆଦିବାସୀ ମାନଙ୍କର ଯଥାର୍ଥ ଆର୍ଥକ ଆବଶ୍ୟକତା ପୁରଣ 
କରିବାକୁ ବି କୂଣ୍ଡାବୋଧ କଲା | ଯେତେବେଳେ ବି ଆଦିବାସୀଙ୍କ ପାଇଁ କିଛି ଯୋଜନା 
ମଞ୍ଜୁରୀପ୍ରାପ୍ତ ହେଲା, ସେମାନେ ଅନୁସନ୍ଧାନ ତଦନ୍ତ ଆଦି ସନ୍ଦେହମୂଳକ ମନ୍ତବ୍ୟ 
ଦେଇ ସେଥରେ ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ସୃଷ୍ଟି କଲେ । ଫଳରେ ମଞ୍ଜୁରୀପ୍ରାପ୍ତ ଅର୍ଥ ସହଜରେ 
ଉଠାଯାଇପାରିଲା ନାହିଁ । ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ ଅଧକାଂଶ ଆଦିବାସୀମାନଙ୍କୁ ମିଥ୍ଯା 
ପ୍ରତିଶୃତି ଦେଲେ ଯେ ସରକାର ସେମାନଙ୍କ ସୁଖ ସୁବିଧା ପାଇଁ ସର୍ବଦା ସଜାଗ 
ଅଛନ୍ତି | ସେମାନଙ୍କୁ ସରଳ ଭାବରେ ବିଶ୍ଵାସ କରୁଥିବା ନିରୀହ ଆଦିବାସୀମାନେ 
ପ୍ରତାରିତ ହେଲେ | ସରକାରୀ ଅଫିସର ଓ ରାଜନେତାମାନଙ୍କ ସହ ମଧୁ ଚନ୍ଦ୍ରିକା 
କରୁଥିବା କର୍ପୋରେଟରମାନେ ଅଧ୍ବକୃତ ଜମିରେ ସେମାନଙ୍କର ପ୍ରକଳ୍ପ କାର୍ଯ୍ୟ ଆରମ୍ଭ 
କଲେ, ମାତ୍ର ବିସ୍ଥାପିତ ଆଦିବାସୀମାନଙ୍କ ଥଇଥାନ ଓ ପୁନଃବାସ ପାଇଁ ଆଦୌ 
ଖାତିର୍‌ କଲେ ନାହିଁ । ଶେଷରେ ଆଦିବାସୀମାନେ ଗୃହହୀନ, ମର୍ଯ୍ୟାଦାହୀନ ଓ 
ଜୀବିକାହୀନ ହୋଇ ଯାଯାବର ପାଲଟିଗଲେ । 
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D୪ ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା 


ଉ୍ସାଦନ ଓ ଉ୍ପଭୋଗ 
ES କ୍ଷେତ୍ରରେ୍‌ 
= = = ଆସନିର୍ର୍ର୍ଶୀଳତା 


ଖାଁ ଦ୍ୟ ସୁରକ୍ଷା ପାଇଁ ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧିଙ୍କର ନିଜସ୍ଵ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ ଥୁଲା | ପ୍ରତ୍ୟେକ 


ଶାରୀରିକ ସକ୍ଷମ ମଣିଷ ସେମାନଙ୍କ ନିଜ ନିଜ ମୌଳିକ ଆବଶ୍ୟକତା ନିଜେ ପୁରଣ 
କରିବା ଉଚିତ ବୋଲି ସେ ଚାହୁଁଥିଲେ | ନିଜ ଉତ୍ପାଦନକୁ ସେମାନେ ନିଜେ ଉପଭୋଗ 
କରିବା ଆବଶ୍ଯକ | ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧିଙ୍କ ଅନୁସାରେ ମଣିଷର ମୌଳିକ ଆବଶ୍ଯକତା 
ହେଉଛି ଖାଦ୍ଯ, ବସ୍ତ ଓ ବାସଗ୍ଧହ | ସମାଜ କିମ୍ବା ସରକାର ସମସ୍ତଙ୍କ ପାଇଁ ନିଯୁକ୍ତି 
ସୁଯୋଗ ସୃଷ୍ଟି କରିବା ଉଚିତ | ସେମାନେ ନିଜେ ସେମାନଙ୍କ ଉତ୍ପାଦନ ସାଧନର 
ମାଲିକ ହେବା ଆବଶ୍ୟକ | ଏହି ଉତ୍ପାଦନର ଉପକରଣ ଯେ କୌଣସି ସ୍ଥାନୀୟ ସଂସ୍ଥା 
ଦ୍ଵାରା ପରିଚାଳନା ହେବ | ଉତ୍ପାଦନକାରୀ ନିଜର ଆବଶ୍ୟକତା ପାଇଁ ନିଜ ଇଚ୍ଛାରେ 
କିଛି ଉତ୍ପାଦନ କରିବା ଉଚିତ | ଖାଦ୍ୟ ଉପଭୋକ୍ତା ଯଦି ସ୍ଵଇଚ୍ଛାରେ ସ୍ଵାଧୀନ ଭାବରେ 
କିଛି ଉତ୍ପାଦନ ନକରେ, ତାର ଖାଦ୍ୟ ନିରାପତ୍ତା ସୁରକ୍ଷିତ ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ | 
ଅର୍ଥନୀତିର ବିକେନ୍ଦ୍ରୀକରଣ ପଦ୍ଧତି ମାଧ୍ୟମରେ ସେ ଗ୍ରାମାଞ୍ଚଳରେ ଶତ ପ୍ରତିଶତ 
ନିଯୁକ୍ତି ସୁଯୋଗ ସୂଷ୍ଷି କରିବାକୁ ଚାହୁଥିଲେ | ଏହା ସେହିଠାରେ ସମ୍ଭବ ହୋଇପାରିବ 
ଯେଉଁଠାରେ ଉତ୍ପାଦନ ପାଇଁ ଉପକରଣ ଶସ୍ତାରେ ଉପଲବ୍ଧ ହେଉଥିବ | କ୍ଷୁଦ୍ର ଉତ୍ପାଦକ 
ଅଳ୍ପ ପଇସା ଦେଇ ତାଙ୍କ ଉପକରଣ ପାଇପାରିବେ | ଗ୍ରାମ୍ୟ କାରିଗରୀ, କୁଟୀର ଶିଛ 
ଓ ଗ୍ରାମୀଣ ଶିଳ୍ପ ଛୋଟ ଛୋଟ ପୁଞ୍ଜି ନିବେଶ ଆବଶ୍ଯକ କରନ୍ତି । ଯଦି ଉତ୍ପାଦକ 
ଛୋଟ ଚାଷୀ, ତେବେ ହଳେ ବଳଦ ମଞ୍ଜି କିମ୍ବା ରାସାୟନିକ ସାର ତାର ପୁଞ୍ଜି 
ବାବଦକୁ ତାକୁ ଦିଆଯାଇପାରେ | ଯଦି ଗୋଟିଏ ଗାଁ ତାର ଆବଶ୍ୟକତାଠାରୁ ଅଧୁକ 
ଉତ୍ପାଦନ କରେ, ତେବେ ବିନିମୟ ପଦ୍ଧତିରେ ସେ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଦ୍ରବ୍ଯ ପାଇପାରିବ ¦! 
ପ୍ରାଚୀନ ଭାରତୀୟ ଏହି ବିନିମୟ ପଦ୍ଧତିରେ ଆବଶ୍ଯକ କରୁଥିବା ପ୍ରତ୍ୟେକ ଦ୍ରବ୍ୟ 
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ଗାନିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା ୬୫ 


ପାଇ ପାରୁଥିଲା |! ଏଗୁଡ଼ିକ ସରଳ ଅର୍ଥନୈତିକ କାରବାରରେ କ୍ରିୟାଶୀଳ ଥିଲା | 
ଏହାଦ୍ଵାରା ସେମାନେ ଜଟିଳ ପୁଞ୍ଜିବାଦୀ ଅର୍ଥନୀତିଠାରୁ ନିଜକୁ ମୁକ୍ତ ରଖୁ ପାରୁଥିଲେ 
ଓ ଧନୀମାନଙ୍କ ଶୋଷଣକୁ ଦୂରେଇ ଦେଇ ପାରୁଥଲେ । 

ଏହି ଉପାୟରେ ଗ୍ରାମୀଣ ଗରୀବ ଓ ଭୂମିହୀନମାନେ ସ୍ଵାଧୀନ ଭାବରେ 
ରୋଜଗାର କରିପାରିବେ ଓ ସ୍ଵଇଛ୍ାରେ ଖର୍ଚ୍ଚ ମଧ୍ଯ କରିପାରିବେ | ଏହି ପଦ୍ଧତିରେ 
ସ୍ଵଉପାର୍ଜିତ ଦ୍ରବ୍ୟକୁ ଉପଭୋଗ କରିବାପାଇଁ କେହି ସେମାନଙ୍କ ଉପରେ କୌଣସି 
ସର୍ଭ ରଖୁପାରିବ ନାହିଁ । ଥରେ ଗ୍ରାମୀଣ କୃଷକମାନେ ମୌଳିକ ଆବଶ୍ୟକତା ପରିପୁରଣ 
ଦିଗରେ ଆତ୍ୃନିର୍ଭରଶୀଳ ହୋଇଗଲେ ସେ ତା ନିଜର ଭାଗ୍ୟ ନିର୍ମାତା ହୋଇଯିବ । 
ଗ୍ରାମ୍ୟ ସ୍ତରରୁ ଆର୍ଥକ ଶକ୍ତି ଉତ୍ପାଦନ ହେବ ଓ ପରବର୍ଭୀ କାଳରେ ଏହା ଜାତୀୟ 
ଅର୍ଥନୀତିକୁ ସଂଚାଳିତ କରିବ | ଏଣୁ ଗରୀବ ଲୋକମାନଙ୍କୁ କ୍ଷୁଧା ଓ ନିରନ୍ଧତାରୁ 
ରକ୍ଷା କରିବା ପାଇଁ ଗ୍ରାମ ଓ କୁଟୀର ଶିଳ୍ପମାନଙ୍କର ବିକାଶ ଆବଶ୍ଯକ । ଖାଦ୍ଯ 
ନିରାପତ୍ତା ଯୋଗାଇ ଦେବା ଜାତୀୟ ଅର୍ଥନୀତିର ଗୋଟାଏ ପ୍ରଧାନ ଦିଗ, ଯାହା 
ଅର୍ଥନୀତିର ବିକେନ୍ଦ୍ରିକରଣ ବିନା ଆଦୌ ସମ୍ଭବ ହେବ ନାହିଁ। 

ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧିଙ୍କ ଅର୍ଥନୈତିକ ଯୋଜନା ଅନୁସାରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ପରିବାର ତା 
ଏରୁଣ୍ଡି ପାଖରେ କର୍ମ ନିଯୁକ୍ତି ପାଇପାରିବ | କେବଳ ସେତିକି ନୁହେଁ ନିଯୁଲ୍ତି ବ୍ୟବସ୍ଥା 
ମଧ୍ଧ ତିଷ୍ପିପାରିବ | ସେ ଅରଟକୁ ସବୁଠାରୁ ଉଚ୍ଚ ସ୍ଥାନରେ ରଖୁଥିଲେ | ତାଙ୍କର ଯୁକ୍ତି 
ଥିଲା କେବଳ ପୁରୁଷ ନୁହଁନ୍ତି ନାରୀମାନେ ମଧ୍ଯ ସେମାନଙ୍କ ଅବସର ସମୟରେ 
ଅରଟରେ ସୂତା କାଟିପାରିବେ | ଗହକର୍ମ କରିସାରିବାପରେ ସେମାନେ ମଧ୍ଧ ପରିବାର 
ପାଇଁ କିଛି ଅର୍ଥ ଉପାର୍ଜନ ପାଇଁ ସମର୍ଥ ହୋଇପାରିବେ | ଅରଟରେ ସୂତା କାଟିବାପାଇଁ 
ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର କୌଶଳ ଶିକ୍ଷାର ଆବଶ୍ଯକତା ନାହିଁ । ଏଥୁପାଇଁ ବ୍ୟବହୃତ ଉପକରଣର ମୁଲ୍ୟ 
ମଧ୍ଯ ସୁଲଭ | ଗୋଟିଏ ପରିବାର ଅତି ସହଜରେ ଅରଟଟିଏ କିଣିପାରିବ | କ୍ଷୁଦ୍ରଶିଳ୍ପ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ମଧ୍ଯ ସେହି ଏକା କଥା । ଯେତେବେଳେ ପରିବାରର ପ୍ରତ୍ୟେକ ସଦସ୍ଯ 
ନିଜ ଇଚ୍ଛାରେ ରୋଜଗାର କରିପାରିବ ଓ ଖର୍ଚ୍ଚ କରିପାରିବ ସେତେବେଳେ ସେ ମୁକ୍ତ 
ଉତ୍ପାଦକ ହୋଇପାରିବ । ପୁରୁଷଟିଏ ହେଉ କି ମହିଳା ହେଉ ସେ ତା ନିଜ ଅର୍ଜିତ 
ସଂପତ୍ତିର ମାଲିକ ହୋଇପାରିବ | କାହାଠାରୁ ରଣ କରିବାର ଆବଶ୍ୟକତା ପଡ଼ିବ 
ନାହିଁ । ଏହି ଅର୍ଥନୀତି ବିଜ୍ଞାନର ସବୁଠାରୁ ବଳି ବଡ଼ ଦିଗ ହେଲା ପ୍ରତ୍ୟେକ ଉତ୍ପାଦକ 
ଉତ୍ପାଦନ ନିମନ୍ତେ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ସାମଗ୍ରୀ ଗୁଡ଼ିକର ମାଲିକ ନିଜେ ହେବେ | ପ୍ରତ୍ୟେକେ ତା 
ନିଜ ଅର୍ଜିତ ସଂପତ୍ତିର ଶ୍ରମିକ ଓ ମାଲିକ ରୂପେ ପରିଗଣିତ ହେବେ | 
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୬D ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା 


ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଅର୍ଥନୀତିଜ୍ଞଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଆଗତ ଶିଳ୍ପ ବିପ୍ଲବ ଯାହାଳୁ ସଭ୍ୟତାର ଅଗ୍ରଦୂତ 
ବୋଲି କୁହାଯାଉଛି ତାହା ଗ୍ରାମୀଣ ଚାଷୀ ଓ ଗ୍ରାମାଞ୍ଚଳର ଗରିବ ଲୋକମାନଙ୍କର 
ଅଶେଷ କ୍ଷତି ସାଧନ କରିଛି । କଳକାରଖାନାରେ ଜୀବିକା ନିର୍ବାହ କରିବାପାଇଁ 
ସେମାନଙ୍କୁ ନିଜ ଗୃହତ୍ୟାଗ କରିବାକୁ ପଡ଼ିଛି । ଗାଁ ଗହଳରୁ ସ୍ଥାନାନ୍ତର ହୋଇ 
ସେମାନେ ସହରକୁ ଆସିଲେ । ସହରର ବସ୍ତିମାନଙ୍କରେ ଅନିଶ୍ଚିତ ଓ ଅସ୍ଵାସ୍ଥ୍ୟକର 
ପରିବେଶ ମାନଙ୍କରେ ରହିଲେ | ଆଧୁନିକ ସଭ୍ୟତା ନାଁରେ ଏବେ ସୁଦ୍ଧା ଗାଁ ଗହଳିର 
ଲୋକେ ଏମିତି ସହର ମୁହାଁ ହେଇ ଚାଲିଛନ୍ତି । ସଭ୍ୟତା ନାଁରେ ଗାର ସାମାଜିକତା, 
ସଂସ୍କୃତି ଓ ଅର୍ଥନୀତିର ବିଲୋପସାଧନ କରାଗଲା | ଗ୍ରାମ୍ୟ ସଂସ୍କୃତି ଧ୍ଵଂସର ତାଣ୍ଡବଲୀଳା 
ଏବେ ମଧ୍ଯ ସେମିତି ଚାଲିଛି | ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧି ଜୀବିତାବସ୍ଥାରେ ଏହା ବିରୁଦ୍ଧରେ ସ୍ଵର 
ଉତ୍ତୋଳନ କରିଥଲେ, କିନୁ ଆଧୁନିକ ଶିକ୍ଷିତ ଗୋଷ୍ଠୀଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ସେହି ସ୍ଵରକୂ ଅବଦମିତ 
କରାଯାଇଥିଲା | ସେ ଜାଣିଥିଲେ ଏହି ତଥାକଥିତ ଯନ୍ତ୍ର ସୂଷ୍ଟ ସଭ୍ୟତାର ପଛେ ପଛେ 
ଦାରିଦ୍ର୍ୟ କ୍ଷୁଧା ଓ ନିରନ୍ଧତା ବ୍ଦି ପାଇବ । ଆମେ ଏକବିଂଶ ଶତାବ୍ଦୀରେ ସେହି 
ପରିସ୍ଥିତିର ସମ୍ମୁଖୀନ ହେଉଛୁ । ଜନସଂଖ୍ୟା ବୃଦ୍ଧିର ପଛେ ପଛେ ଦାରିଦ୍ର୍ୟ, -ନିରନ୍ୃତା 
ଓ ଅନାହାର ଅନୁସରଣ କରିଥାଏ ! 

ଆଧୁନିକ ସଭ୍ୟତାର କୁକ୍ଷିରୁ ଜନ୍ମ ନେଇଥିବା ଉପଭୋକ୍ତା ସଂସ୍କୃତି ମନୁଷ୍ଯ 
ସମାଜରୁ ମାନବିକତା ଅପହରଣ କରି ନେଇଛି । ଏହି ସଂସ୍କୃତି ଅପର୍ଯ୍ୟାପ୍ତ ଶୋଷଣ, 
ନିଷ୍ଠେଷଣ, ନିର୍ଯ୍ୟାତନା ଓ ଦମନଲୀଳା ଦ୍ଵାରା ତିଷ୍ଠି ରହିଛି । ଏହା ପାର୍ଥଁବ ଉନ୍ନତି 
ପଛରେ ଧାଇଁବାର ପାଟଗଳାମୀକୁ ତ୍ବରାନ୍ବିତ କରୁଛି ! ସତ୍ୟ, ପ୍ରେମ, କରୁଣା, ଭ୍ରାତୃତ୍ବ, 
ସହିଷୁତା ଆଦି ମନୁଷ୍ୟୋଚିତ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ପ୍ରତି ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଉନାହିଁ । ମାନବ ସୁଲଭ 
ଗୁଣ ଧୀରେ ଧୀରେ ମଣିଷର ମସ୍ତିଷ୍କରୁ ଦୂରୀଭୂତ ହେବାରେ ଲାଗିଛି | ଏହା ଫଳରେ 
ଥଲାବାଲା ଓ ନଥଲାବାଲାଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ବ୍ୟବଧାନ ବଢୁଛି । ମୁଷ୍ଟିମେୟ ଲୋକ 
ଯେଉଁମାନେ ନିଜକୁ ଶିକ୍ଷିତ ଓ ଭଦ୍ର ବୋଲି ଦାବି କରୁଛନ୍ତି ସେମାନେ ସମଗ୍ର ମାନବ 
ସମାଜକୁ ନିଜ ହାତ ମୁଠାରେ ରଖୁଛନ୍ତି । ଗୋଟିଏ ନୂତନ ପରମୁଖାପେକ୍ଷୀ ଶ୍ରେଣୀ 
ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛନ୍ତି ଯେଉଁମାନେ ଚତୁରତାର ସହ ସକଳ ସାମାଜିକ ସାଂସ୍କୃତିକ, ଧାର୍ମିକ, 
ରାଜନୈତିକ ଏବଂ ଅର୍ଥନୈତିକ କ୍ରିୟାକଳାପକୁ ନିଜ ଅଲ୍ତିଆରରେ ରଖୁଛନ୍ତି | ମହାତ୍ସା 
ଗାନ୍ଧି ଏହି ଶ୍ରେଣୀର ଲୋକମାନଙ୍କୁ ନିଶ୍ଚିହ୍ନ କରିବାକୁ ଚାହୁଁଥିଲେ ଓ ଅହିଂସା ଉପାୟରେ 
ଏମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ମଣିଷପଣ ଭରିଦେବା ପାଇଁ ପ୍ରୟାସ କରୁଥିଲେ | ଯାହା ଜଣାପଡୁଛି 
ସେ ଏଥୁରେ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ସଫଳ ହୋଇପାରିଲେ ନାହିଁ । ହୃଦୟ ପରିବର୍ଭନ କରିବା 
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ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା ୬୭ 


ଆଶାର କଳିକା ସ୍ଵାଧୀନତା ଲାଭର ପରେ ପରେ ହିଁ କୀଟ ଦ୍ରଂଷ୍ଟ ହୋଇଗଲା | କିନ୍ତୁ 
ସେ ପରାଜୟକୁ ମାନିନେବା ମଣିଷ ନଥୁଲେ | ତାଙ୍କର ନିଜ ଆଦର୍ଶ ଉପରେ ଦୃଢ 
ବିଶ୍ଵାସ ଥଲା ଓ ତାଙ୍କ ପ୍ରୟୋଗର ଫଳ ଉପରେ ମଧ୍ଯ ଭରସା ଥଲା | ସେ ଯଦି ଆଉ 
କିଛିଦିନ ବଞ୍ଚଥାଆନ୍ତେ ତାଙ୍କର ସ୍ବପ୍ନକୁ ନିଶ୍ଚୟ ସାକାର କରିଥାଆନ୍ତେ ଓ ତାଙ୍କ 
ବିଚାରକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବା ପରି ଭାରତୀୟ ଜନମାନସକୁ ପ୍ରସ୍ତୁତ କରି ଦେଇଥାନ୍ତେ | 
ସେ ପ୍ରକୃତରେ ଆତ୍ୃନିର୍ଭରଶୀଳ ଅର୍ଥ ବ୍ୟବସ୍ଥା ପାଇଁ ପଥ ପରିଷ୍କାର କରି ଦେଇଥୁଲେ | 

ସାଂପ୍ରତିକ କେନ୍ଦ୍ରୀକରଣ ଅର୍ଥନୀତି ସବୁ ଦୁର୍ଦବଶାର ମୂଳଭିଭି । ଏହାଦ୍ଵାରା 
ଭାରତରେ ଜଗତିକରଣ ପ୍ରବେଶ କଲା | ବିଶ୍ବାୟିତ ଅର୍ଥ ବ୍ୟବସ୍ଥା ରଣ ଆଧାରିତ 
ଅର୍ଥନୀତି ଛଡ଼ା ଅନ୍ୟ କିଛି ନୁହେଁ । ଆନ୍ତର୍ଜାତିକ ଅର୍ଥ ପାଣ୍ଠି (MF), ବିଶ୍ବବ୍ୟାଙ୍କ, 
ଆମେରିକାର ବିଶ୍ଵ ବାଣିଜ୍ୟ କେନ୍ଦ୍ର ବିଶ୍ବାୟିତ ଅର୍ଥ ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ନିୟନ୍ତିତ କରୁଛନ୍ତି | 
ବିକାଶ ପାଇଁ ସାହାଯ୍ୟ ଦେବା ଆଳରେ କର୍ପୋରେଟ୍‌ ହାଉସମାନେ ଚତୁରତାର ସହ 
ବିଶ୍ଵର ବିକାଶଶୀଳ ଓ ଗରିବ ରାଷ୍ଟ୍ରମାନଙ୍କ ଆକର୍ଷିତ କରିବାପାଇଁ ସହଜ ରଣ 
ବ୍ୟବସ୍ଥା କରି ସେମାନଙ୍କୁ ଲୁଣ୍ଠନ କରୁଛନ୍ତି । ଏହା ସେମାନଙ୍କର ଚଞ୍ଚକତାର ଅନ୍ୟ 
ଏକ କୌଶଳ | ଗରିବ ରାଷ୍ଟ୍ର ଯେଉଁମାନେ ସେମାନଙ୍କ ବିକାଶ ମୂଳକ କାର୍ଯ୍ୟ ପାଇଁ 
ଅର୍ଥ ଆବଶ୍ୟକ କରନ୍ତି, ରଣର ଆକର୍ଷଣରେ ଜାତୀୟ ସଂପରିକୁ ଉଚ୍ଚ ହାରର ସୁଧ 
ରୂପେ ସେମାନଙ୍କ ପାଖରେ ସମର୍ପଣ କରିଦିଅନ୍ତି । ଜଗତିକରଣ ବିକାଶଶୀଳ 
ରାଷ୍ଟ୍ରମାନଙ୍କର କୃଷି ସେକ୍ଟରକୁ ମଧ୍ଯ ନିଜ ଅକ୍ତିଆରକୁ ନେଇଯାଇଛନ୍ତି । ସେମାନେ 
ଏହି ରାଷ୍ଟ୍ରମାନଙ୍କ ଅର୍ଥକାରୀ ଫସଲ ଉତ୍ପାଦନ କରିବାକୁ ବାଧ୍ଯ କରୁଛନ୍ତି । ଏହାଦ୍ଵାରା 
ଖାଦ୍ଯଶସ୍ଯର ଉତ୍ପାଦନ ଦିନକୁ ଦିନ ହ୍ରାସ ପାଉଛି । କ୍ଷୁଦ୍ରଚାଷୀ ଓ ନାମକୁ ମାତ୍ର 
ଚାଷୀମାନେ କର୍ପୋରେଟ୍‌ ହାଉସ୍‌ର ବାଣିଜ୍ୟ ରାଜିନାମାର ଶିକାର ହେଉଛନ୍ତି ଏବଂ 
ସ୍ଵଇଛ୍ଥାରେ ସେମାନଙ୍କ ଖାଦ୍ୟ ଉତ୍ପାଦନ କରିପାରୁ ନାହାଁନ୍ତ । ପାରରିକ ଖାଦ୍ୟଶସ୍ୟ 
ଲୋପ ପାଇଯାଭଉଛି | 

ଏହି ପରିସ୍ଥିତିରେ ଗରିବ ଚାଷୀମାନଙ୍କ ଘନ ଜଙ୍ଗଲ ଭିତରୁ ଉଦ୍ଧାର କରିବାପାଇଁ 
ହେବ | କ୍ଷୁଦ୍ର ଉତ୍ପାଦନକାରୀ ମାନଙ୍କର ସ୍ବାଧୀନତାକୁ ପ୍ରଥମେ ପୁନଃସ୍ଥାପନ କରିବାକୁ 
ପଡ଼ିବ | ଏଥପାଇଁ ରାଷ୍ଟ୍ର ସେମାନଙ୍କୁ ପୁଞ୍ଜ ଓ ସାଧନ ଯୋଗାଇ ଦେବାର ଆବଶ୍ୟକତା 
ରହିଛି । ସ୍ଥାନୀୟ ଖାଦ୍ଯ ସାମଗ୍ରୀ ଉତ୍ପାଦନ ପାଇଁ ଚାଷୀମାନଙ୍କ ଉତ୍ସାହିତ କରିବାକୁ 
ପଡ଼ିବ । ଉଚ୍ଚସ୍ୂରୀୟ ଆର୍ଥକ ଯୋଜନାକୁ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ । ମହାତ୍ସା 
ଗାନ୍ଧିଙ୍କ ବିଚାର ଅନୁସାରେ ଅର୍ଥନୈତିକ ଯୋଜନା ସର୍ବଦା ଦରିଦ୍ର ଜନତାର ସ୍ଵାର୍ଥକୁ 
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D୮ ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା 


ଦୃଷ୍ଟି ସମ୍ମୁଖରେ ରଖୁ ପ୍ରଚଳନ କରିବା ଆବଶ୍ୟକ | ଅନେକ ଜନଗଣନା ସର୍ବେକ୍ଷଣ 
ସତ୍ତ୍ଵେ ଦୁଃଖର ସହ କହିବାକୁ ପଡ଼ୁଛି, ଗରିବ ଓ ଦଳିତ ମାନଙ୍କୁ ଯଥାଯଥ ଭାବରେ 
ଚିହ୍ନଟ କରାଯାଇପାରିଲା ନାହିଁ । ଆମେ କୌଣସି ସରକାରୀ ଅଫିସ୍‌ରେ ଦରିଦ୍ରତମ 
ଲୋକମାନଙ୍କର ତାଲିକା ପାଉନାହୁଁ । ଏକ ଗଣତନ୍ତ୍ର ରାଷ୍ଟ୍ରରେ ଏପରି ଅୟଯତ୍ସଶୀଳତା 
ଓ ଉପେକ୍ଷା ଅତ୍ୟନ୍ତ ନିନ୍ଦାଜନକ ଏବଂ ଦୁଃଖଦାୟକ ମଧ୍ଯ | ଆମକୁ ଗ୍ରାମ ପରିଷଦକୁ 
ବି ଶକ୍ତିଶାଳୀ କରିବାକୁ ହେବ, ଗ୍ରାମ ଅର୍ଥନୀତି ଓ ଉତ୍ପାଦନକୁ ମୌଳିକ ଆବଶ୍ୟକତା 
ଆଧାରରେ ଗଠନ କରିବାକୁ ହେବ ! ଯାହା ଫଳରେ ଗାଁର ଗରିବ ଲୋକମାନେ 
ଧନୀ ପୁଞ୍ଜିପତିଙ୍କ ଶୋଷଣ ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ସାମିଲ ହେବେ ନାହିଁ । ସାଧାରଣ ଜନତା 
ଯେପରି ଅର୍ଥନୀତିକୁ ସେମାନଙ୍କ ହାତକୁ ନେଇପାରିବେ ସେହି ଅନୁସାରେ ଆମେ 
ସେମାନଙ୍କୁ ସଂଗଠିତ ଓ ସଚେତନ କରିବା | ଗ୍ରାମ ପରିଷଦ ମଧ୍ଯ ସେମାନଙ୍କ 
ଉତ୍ପାଦନ, ଖର୍ଚ୍ଚ ଓ ବିକ୍ରୟ ନିମନ୍ତେ କୌଣସି ବାହାର ସଂସ୍ଥା ଉପରେ ନିର୍ଭର ନକରି 
ସ୍ଵାଧୀନ ଭାବରେ ସେ ଦିଗରେ ପ୍ରୟାସ କରିବା ଉଚିତ୍‌ ! 

ଆତୁନିର୍ଭରଶୀଳ ଅର୍ଥନୀତିକୁ କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ କରିବା ନିମନ୍ତେ ଉତ୍ପାଦନ ପାଇଁ 
ଆବଶ୍ୟକ ସକଳ ଉପକରଣ ଯେପରିକି ଜମି କାରିଗରୀ ଉପାଦାନ, ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ନିଯୁକ୍ତି 
ସଂପର୍କୀୟ ପୁଞ୍ଜି ଆଦିରେ ଲୋକମାନଙ୍କର ମାଲିକାନା ରହିବା ଉଚିତ୍‌ । ଏହି ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ 
ଜମି କୃଷକର ହେବା ଉଚିତ୍‌ । ଜମି ଉପରୁ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ମାଲିକାନା ଉଠିଯିବା ଉଚିତ୍‌ | 
ଜମିଦାର ଓ ଗାଁରେ ଜମି ଥାଇ ଅନ୍ୟତ୍ର ବସବାସ କରୁଥିବା ଜମିଦାରଙ୍କ ପାଖରୁ ଜମି 
ଉଚ୍ଛେଦ କରି ସରକାର ଏହି ଜମିକୁ ଗ୍ରାମ ପରିଷଦକୁ ଅର୍ପଣ କରିବେ ଓ ଏହି ବ୍ୟବସ୍ଥା 
ଅନୁଯାୟୀ ଗ୍ରାମ ପରିଷଦ ପ୍ରାପ୍ତ ଜମିଗୁଡ଼ିକୁ ଗରିବ ଭୂମିହୀନଙ୍କୁ ପ୍ରଦାନ କରିବେ । 
ତା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ଏହି ଜମିରୁ ଫସଲ ଉତ୍ପାଦନ ପାଇଁ ଆବଶ୍ଯକୀୟ ଉପକରଣ 
ଯୋଗାଇଦେବେ | ସେହି ଅନୁସାରେ ବିନୋବାଜୀ ଭୂଦାନ ଗ୍ରାମଦାନ ଆନ୍ଦୋଳନ 
ଆରମ୍ଭ କରିଥଲେ ଯାହା ଫଳରେ ଜମି ଗୁଡ଼ିକର ପୁନଃବଣ୍ଟନ ହୋଇପାରିବ । ଜମି 
ହସ୍ତାନ୍ତରୀକରଣ ପାଇଁ ଏହା ଗୋଟିଏ ବହୁତ ବଡ଼ ଆନ୍ଦୋଳନ ଥୁଲା, କିନ୍ତୁ ଏହା 
ପ୍ରତିପତ୍ତି ଶାଳୀ ଲୋକଙ୍କ ନ୍ୟସ୍ତସ୍ବାର୍ଥ ଓ ସରକାରଙ୍କର ବିଦ୍ବେଷପୂର୍ଣ୍ଣ ମନୋଭାବ ହେତୁ 
ଅର୍ବ ବିପନ୍ନ ଅବସ୍ଥାରେ ରହିଗଲା | ଲୋକଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଉତ୍ପାଦନ କରିବା ପାଇଁ ପ୍ରବଳ 
ଆଗ୍ରହ ସୃଷ୍ଠି କରିବାର ଏକମାତ୍ର ପନ୍ମା ହେଉଛି ଜମିର ପୁନଃବଣ୍ଟନ । ଜଣେ କୃଷକ 
ପ୍ରକୃତରେ ତା ନିଜ ଜମିରୁ ଉତ୍ପାଦନ କରିବାକୁ ଭଲପାଏ, ଜମିଦାରର ଜମିରୁ ନୁହେଁ | 
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ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା ୬୯ 


ସେହି ଉପାୟରେ ସହରାଞ୍ଚଳରେ ବହୁ ଭୂସଞ୍ପଭିର ଅଧ୍ୟକାରୀ ଥିବା ଲୋକଙ୍କର 
ଜମିକୁ ସିଲିଂ ଅନ୍ତର୍ଦୁକ୍ତ କରି ସେଗୁଡ଼ିକୁ ଗରିବଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ବାଣ୍ଟିଦେବା ଉଚିତ | ଏହି 
ଉପାୟରେ ସହରାଞ୍ଚଳର ବସ୍ତି ସମସ୍ଯା ଦୂରୀଭୂତ ହୋଇଯିବ । ଏହାଦ୍ଵାରା 
ସହରାଞ୍ଚଳରେ ଥିବା ଧନୀ ଓ ଗରିବଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଥବା ବ୍ୟବଧାନ କମି ଆସିବ ଯାହା 
ଗୋଟିଏ ଜନମଙ୍ଗଳ ରାଷ୍ଟ୍ରପାଇଁ ନିହାତି ଆବଶ୍ୟକ | ଏହା ପ୍ରକୃତ କଥା ଯେ, ଶିଛ 
ଖୁବ୍‌ କମ୍‌ ସମୟ ମଧ୍ଯରେ ବେଶି ପରିମାଣରେ ଉପ୍ପାଦନ କରି । ଶିଳପତି ମାନଙ୍କୁ 
ଲାଭବାନ କରିଥାଏ | ପୁଞ୍ଜିବାଦୀ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ କୌଣସି ପୁଞ୍ଜିପତି ସମାଜ ପାଇଁ 
ଉତ୍ପାଦନ କରେ ନାହିଁ। ସେ ତା ଲାଭର ଅତି କ୍ଷୁଦ୍ର ଅଂଶଟିଏ ଶ୍ରମିକ ମାନଙ୍କୁ 
ଦେଇଥାଏ | ଯଦିଓ ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧି ଚାହୁଁଥିଲେ ଧନୀ ପୁଞ୍ଜିପତିମାନେ ସେମାନଙ୍କ 
ସଂପତ୍ତିର ତତ୍ତ୍ଵୀବଧାରକ ହୁଅନ୍ତୁ । ସେମାନେ ତାଙ୍କ ନିବେଦନକୁ ଉପେକ୍ଷା କଲେ । 
ପୁଞ୍ଜି ବାଦୀ ମାନଙ୍କ ପାଖରୁ ସଂପତ୍ତି ବାହାର କରି ଆଣି ବଞ୍ଚଜବା ପାଇଁ ସଂଘର୍ଷ 
କରୁଥିବା ଗରିବ ଲୋକମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ବାଣ୍ଟି ଦିଆଯିବାର ସମୟ ଆସିଛି । ଲାଭାଂଶର 
ଉପଯୁକ୍ତ ବଣ୍ଟନ ପାଇଁ ଶ୍ରମିକମାନଙ୍କୁ କାରଖାନାର ଅଂଶୀଦାର ରୂପେ ନିଆଯାଇପାରିବ 
ଓ ଲାଭାଂଶରେ ସେମାନେ ଭାଗ ପାଇବାକୁ ଯୋଗ୍ୟ ବିବେଚିତ ହେବେ | ଏହାଦ୍ଵାରା 
ସେମାନଙ୍କ ଆର୍ଥକ ସ୍ପିତି ଉନ୍ନତ ହେବ ଓ ସେମାନଙ୍କ ଜୀବନ ସୁରକ୍ଷିତ ହେବ | ଜଣେ 
ସୁରକ୍ଷିତ ଶ୍ରମିକ ଅସୁରକ୍ଷିତ ଶ୍ରମିକ ଅପେକ୍ଷା ଅଧକ ନିଷ୍ଠାର ସହ ରୋଜଗାର 
କରିପାରିବ । ଏହା ଉତ୍ପାଦନ ଓ ଲାଭ ଉଭୟର ଅଭିବୃଦ୍ଧି ଘଟାଇବ ! 

ଏହି ଉପାୟରେ ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧିଙ୍କ ଅର୍ଥନୀତି ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ସମାଜରେ ବଞ୍ଚତ 
ବର୍ଗଙ୍କ ବିକାଶ ପାଇଁ ଜାତୀୟ ଅର୍ଥନୀତିରେ ପ୍ରବର୍ଉନ କରାଯାଇପାରିବ | 


FFE 


“ଣର ଦେହ 6ରୋଚଏ ଅଚୁଳନାପ ପଛ / କ୍ୟକନାର 
ଅଜାଦରୁ ଏ ସେଖୟନତ ଅଚଳ ହୋଇ ୭ଡୁଛ, ଥାଉ ଚା 
9ଲିକଛେ ଥା6ମେ ନଶାଣ ଯର gଚିଶା ଜନୁଛୁ / ” 

- ମହାମା ଗାନ୍ଧି 
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୭୦ ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା 


:ନବମ ଅଧ୍ଯାୟ: 
୮୦୬ \ ମହାତ୍ସା ଗାଛିକ୍କର୍‌ ଏକ ଅନନ୍ୟ 
##  _ \ ଆବିଷ୍ଠାର୍‌-ସତ୍ୟାଗ୍ରଦ୍ଧ ବିଜ୍ଞାନ 


2 


ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧିଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଉଦଭାବିତ ହୋଇଥବା ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ମଣିଷ ଭିତରୁ ଓ 


ସମାଜରୁ ମଦ ଶକ୍ତିକୂ ନିଶ୍ଚିହୃ କରିଦେବା ପାଇଁ ଏକ ଅନୂପମ ଅସ୍ତ ଥଲା ! ଆମର 
ଏହି ହିଂସାତ୍ସକ ସମାଜକୁ ପରିବର୍ଭିତ ଓ ପରିମାର୍ଜିତ କରି ସମସ୍ତଙ୍କ ପାଇଁ ଗ୍ରାହ୍ଯ 
ଅହିଂସକ ସମାଜ ଗଠନ ପାଇଁ ସେ ବ୍ୟଗ୍ର ଥଲେ | ସତ୍ୟାଗ୍ରହର ସବୁଠାରୁ ବଡ଼ ଅସ୍ତ 
ଥିଲା ଅହିଂସା ଯାହା ପାପକୁ ନିଶ୍ଚିହ୍ନ କରେ ଓ ପାପୀକୁ ପାପମୁକ୍ତ କରେ । ସତ୍ୟାଗ୍ରହ 
ଅହିଂସକ ସମାଜର ଗୋଟିଏ ବିବର୍ଭିତ ରୂପ | ଆଦିମ ଯୁଗରେ ମନୁଷ୍ୟ ହିଂସ୍ର ଥଲା | 
ବଞ୍ଚବା ପାଇଁ ସେମାନେ ପଶୁଙ୍କୁ ମାରୁଥିଲେ | ଖାଦ୍ୟ ପାଇଁ ପରସ୍ପର ଭିତରେ ଯୁଦ୍ଧ 
କରୁଥିଲେ | ସବଳ ଦୂର୍ବଳଠାରୁ ଖାଦ୍ୟ ଛଡ଼େଇ ତା ନିଜର କ୍ଷୁଧା ଚରିତାର୍ଥ କରୁଥିଲା | 
ସେ ସମୟରେ ସମାଜରେ ଏହି ହିଂସାର ଯଥାର୍ଥତା ଥଲା, ତେଣୁ ଗ୍ରହଣୀୟ ମଧ୍ଯ 
ଥିଲା । ମଣିଷ ଯେତେବେଳେ କୃଷି କାର୍ଯ୍ୟ କରି ଶିଖ୍ମଲା, ତାର ହିଂସ୍ର ମନୋବୃତ୍ତି 
ପରିବର୍ଭିତ ହେଲା । ବିନୋବାଜୀ କହୁଥିଲେ ଆଧ୍ଧାତ୍ସିକତାର ଭାବ କୃଷି ଭିତରେ 
ଅବଗୁଞିତ ହୋଇ ରହିଛି । କୃଷି ହିଁ ମଣିଷକୁ ଅହିଂସଜ ଜୀବନ ଯାପନ କରିବାପାଇଁ 
ପ୍ରେରଣା ଦେଇଥାଏ | ପରେ ପରେ ଏହା ଏକ ଆନ୍ଦୋଳନରେ ପରିବର୍ଭିତ ହୋଇଗଲା | 
ପ୍ରଥମେ ଜୈନମାନେ ମାଂସ ଖାଇବା ପରିତ୍ଯାଗ କଲେ ।! ତାପରେ ଜୀବ ପ୍ରତି 
କରୁଣୀର ଭାବ ବୁଦ୍ଧଦେବଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ବିସ୍ତୃତ ଭାବେ ପ୍ରଚାରିତ ହେଲା | ସେ ଗୋଟିଏ 
ଅହିଂସକ ସମାଜ ଗଠନ ପାଇଁ ଦୃଢ ପଦକ୍ଷେପ ନେଲେ | କୁହାଯାଇପାରେ ସେହିଦିନ 
ଠାରୁ ଅହିଂସାର ଅନ୍ବେଷଣ ଆରମ୍ଭ ହୋଇଛି । 

ଅହିଂସାର ବିବର୍ଭନରେ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଆବିଷ୍କାର ଗୋଟିଏ ମୁଖ୍ୟ ଭୂମିକା ନିର୍ବାହ 
କରିଆସିଛି । ଏହା ନିଃସନ୍ଦେହ ଯେ ବିଭିନ୍ନ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଆବିଷ୍କାର ବିଶ୍ଵରେ ବହୁ 
ସମସ୍ୟା ସୃଷ୍ଟି କରିଛି । ବହୁ ତର୍କ ଓ ସଂଘର୍ଷର ମୂଳ କାରଣ ହୋଇଛି । ବହୁ କ୍ଷୁଦ୍ର କ୍ଷୁଦ୍ର 
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ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା ୭୧ 


ସମସ୍ୟାକୁ ବୃହଦାକାର କରିଦେଇଛି ଯାହାର ସମାଧାନ ପାଇଁ ବହୁ କଷ୍ଟ ସ୍ଵୀକାର 
କରିବାକୁ ପଡ଼ିଛି | ସେହି ଅନୁସାରେ ଆମେ ଏହି ସମସ୍ୟା ଗୁଡ଼ିକର ସମ୍ମୁଖୀନ ହେବାପାଇଁ 
ହେଲେ ଆମକୁ ଯଥେଷ୍ଟ ସତର୍କତା ଅବଲମ୍ବନ କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ | ଆଜିର ବିଜ୍ଞାନ 
ଯୁଗରେ କୌଣସି ସମସ୍ୟା ଛୋଟ ହୋଇନାହିଁ, କିନୁ ସେଗୁଡ଼ିକ ସମାଧାନ ହେବା 
ଆବଶ୍ୟକ କରନ୍ତି । ଆଜିର ବିଜ୍ଞାନ ଯୁଗ ଯେହେତୁ ଦ୍ରୁତ ଗତିରେ ପ୍ରଧାବିତ ହେଉଛି 
ସେହି ଅନୁସାରେ ସମସ୍ଯାଗୁଡ଼ିକ ବି ଖୁବ୍‌ ଶୀଘ୍ର ସମାଧାନ ହେବା ଉଚିତ୍‌ । କିନ୍ତୁ 
କୌଣସି ନା କୌଣସି ଆଳ ଦେଖେଇ ଆମେ ସମାଜର ବଡ଼ ବଡ଼ ସମସ୍ଯାକୁ 
ସମାଧାନ କରିବାରେ ବିଳନତ୍ଭ କରୁଛୁ | 

ସାଂପ୍ରତିକ ଯୁଗରେ ଆମ ସମ୍ମୁଖରେ ଯେତେସବୁ ସମସ୍ୟା ରହିଛି, ଅନ୍ଯାୟ 
ବିରୁଦ୍ଧରେ ସଂଘର୍ଷ କରିବା ସବୁଠାରୁ ବଡ଼ ସମସ୍ୟା ହୋଇ ଠିଆ ହୋଇଛି | ଅନ୍ୟାୟ 
ସାଂପ୍ରତିକ ସମାଜକୁ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାବରେ ଧ୍ଵଂସ କରି ଚାଲିଛି । ଏହି କାରଣରୁ ଆମେ 
ଅନ୍ୟାୟ ସହ ଏକ ଯଥାଯଥ ଉପାୟରେ ଯୁଦ୍ଧ କରି ତାକୁ ସମାଜରୁ ନିଶ୍ଚିହ୍ନ କରିବା 
ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ ହୋଇପଡ଼ିଛି । ଏହି ପରିସ୍ଥିତିରେ ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧିଙ୍କ ସତ୍ଯାଗ୍ରହ ତତ୍ତ୍ଵ 
ସାମାଜିକ ପ୍ରେକ୍ଷାପଙ୍ଗକୁ ଆସିଲା । ଏହା ଏତେ ବଡ଼ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ଭାବ ଯେ ଏହା 
ସମାଜରେ ଘଟୁଥବା ଅନ୍ୟାୟ ବିରୁଦ୍ଧରେ ସଂଗ୍ରାମ କରିପାରିବ । ଆମର ତ୍ରୁଟିପୂର୍ଣ୍ଣ 
ଦୃଷ୍ଟିକୋଣକୁ ସଂଶୋଧ୍ୂତ କରିପାରିବ | ଏହା ମଧ୍ଯ ସକଳ ପ୍ରକାର ଅନ୍ୟାୟ ଅତ୍ୟାଚାରର 
ସମାଧାନ କରିପାରେ ଓ ଶେଷରେ ସମାଜରୁ ଏଗୁଡ଼ିକ ନିଶ୍ଚିହ୍ନ କରିଦିଏ । ସତ୍ୟାଗ୍ରହ 
ଭାବନା ସାମାନ୍ୟ ହାଲକା ଭାବନାଟିଏ ନୂହେଁ | ଏଥିପାଇଁ ଗଭୀର ନିଷ୍ଠାର ଆବଶ୍ୟକତା 
ଅଛି | ଯଦି ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ଅନୁଚିନ୍ତା ଠିକ୍‌ ଭାବରେ ପ୍ରୟୋଗ କରାଯାଏ ସମାଜ ସାହସୀ 
ହୋଇଯିବ । ପୀଡ଼କ ଓ ପୀଡ଼ିତ ଉଭୟ ଏହି ଭାବକୁ ନିଜ ନିଜ ଜୀବନରେ ପ୍ରୟୋଗ 
କରିବା ଉଚିତ | ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ବିଜ୍ଞାନ ଶତ୍ରଭାବାପନ୍ଧ ମନୋବୃଭିକୁ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ରୂପେ 
ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରେ | ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ପାଳନ ବେଳେ ଶତ୍ରୁତା ଆଚରଣକୁ ଆଦୌ ବରଦାସ୍ତ 
କରାଯାଏ ନାହିଁ । ସତ୍ୟାଗ୍ରହର ବାର୍ଭା ହେଲା ଶତ୍ରୁତା ଶତ୍ରୁତାକୁ ଆମନ୍ତ୍ରଣ କରେ 
ମିତ୍ରତା ନୁହେଁ । ଏହା ନିଶ୍ଚିନ୍ତ ଯେ, ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ମାନବ ସମାଜରୁ ଶତ୍ରୁତାକୁ ସଂପୂର୍ଣ 
ଦୂରୀଭୂତ କରିପାରିବ | ସମାଜରେ ବିଛାଡ଼ି ହେଇ ପଡ଼ିଥିବା ସକଳ ପ୍ରକାର ଅନ୍ୟାୟକୁ 
ନିଶ୍ଚିହ୍ନ କରିବା ଆମ ସମସ୍ତଙ୍କର ସାମାଜିକ କର୍ରବ୍ଯ । ଏଥିପାଇଁ ଆମକୁ ଆମ 
ମୁନୀରଷିମାନଙ୍କ ପରମ୍ପରା ଓ ବୀରତ୍ବକୁ ସମ୍ମିଶ୍ରତ ରୂପେ ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ ହେବ । 
ମୁନୀରଷିଙ୍କ ପରମ୍ପରା ଆମ ହୃଦୟରୁ ଶତ୍ରଭାବ ଦୂରୀଭୂତ କରୁଥିବାବେଳେ ବୀରତ୍ବ 
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୭୨ ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା 


ପରମ୍ପରା ଆମ ଭିତରେ ମୁତ୍ୟଯୁ ଭୟ ଦୂର କରିଦିଏ । ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧି ଏ ଦୁଇ 
ପରମ୍ପରାକୁ ଏକ କରିଦେଇଥିଲେ ଓ ଏହାକୁ ସତ୍ୟାଗ୍ରହରେ ପ୍ରୟୋଗ କରିପାରିଥଲେ । 
ସେ ଆମକୁ ଶତ୍ରୁ ଭାବନାରୁ ମୁକ୍ତ ହେବପାଇଁ ପ୍ରବର୍ଭନା ଦେଉଥଲେ ଏବଂ ତତ୍‌ 
ସଙ୍ଗେସଙ୍ଗେ କହୁଥିଲେ ଯେ, ଯେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସମାଜରୁ ଅନ୍ୟାୟ ସଂପୂର୍ଣ ଭାବରେ 
ନିଶ୍ଚିହ୍ନ ନ ହୋଇଛି ସେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଦୂଢ଼ତାର ସହ ତାର ପ୍ରତିରୋଧ କର । ମୈତ୍ରୀଭାବ 
ଓ ପ୍ରତିରୋଧଭାବ ପରସ୍ପର ପରିପୂରକ । ଗୋଟିଏ ଆଉ ଗୋଟିକ ଉପରେ ନିର୍ଭର 
କରେ । ଏକର ସହାୟତା ବିନା ଆନଟି କିଛି କରିପାରେ ନାହିଁ । 

ସତ୍ୟାଗ୍ରହର ମୂଳ ନୀତି କହେ ମନ୍ଦଶକ୍ତି ଭଲଶକ୍ତି ଦ୍ଵାରା ହିଁ ଦୂରୀଭୂତ 
ହୋଇପାରିବ | ଆମ ଅତୀତର ଅନୂଭୂତିରୁ ଆମେ ଜାଣୁ, ସକଳ ମନ୍ଦଶକ୍ତି ସଦଶକ୍ତିଦ୍ଵାରା 
ପରାଜିତ ହୋଇଛନ୍ତି । ରାମକୃଷ୍ଣ ବୁଦ୍ଧଦେବ ସମସ୍ତେ ସଫଳତାର ସହ ଏହିଶକ୍ତିର 
ପ୍ରୟୋଗ କରିଛନ୍ତି ଓ ସୁଫଳ ଅର୍ଜନ କରିଛନ୍ତି । ସମସ୍ତେ ମନ୍ଦଶକ୍ତିର ନିପାତ ପାଇଁ 
ଏହି ସତ୍ଶର୍ତିର ପ୍ରୟୋଗ କରିଥଲେ | ବୁଦ୍ଧଦେବ ଦୁନିଆକୁ ସତ୍ୟାଗ୍ରହର ସବୁଠାରୁ 
ବଳି ବଡ଼ ବିନୟ ରୂପ ପ୍ରଦାନ କରିଥଲେ | ସେହିପରି ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧି କହୁଥିଲେ ଭକ୍ତ 
ପ୍ରହଲ୍ଲାଦ ଜଣେ ଆଦର୍ଶ ସତ୍ୟଗ୍ରହୀ | ସେ ତାଙ୍କର ରାକ୍ଷସ ପିତାର ସକଳ ନିର୍ଯ୍ୟାତନାକୁ 
ବିନୟ ଓ ଅତ୍ଯନ୍ତ ସହନଶୀଳତା ସହକାରେ ପ୍ରତିହତ କରୁଥିଲେ । କିନ୍ତୁ ତାର 
ସବିନୟ ସହିଷୁତା ପ୍ରକୃତିକୁ ଥରହର କରିଦେଇଥୁଲା । ଏହା ସର୍ବଶନ୍ତିମୟ ଭଗବାନଙ୍କ 
ହୃଦୟରେ ମଧ୍ଯ କମ୍ପନ ସୃଷ୍ଟି କଲା ଏବଂ ଶେଷରେ ସେ ପ୍ରହ୍ଲାଦକୁ ଉଦ୍ଧାର କରିବା 
ପାଇଁ ମର୍ଭ୍ୟକୁ ଓହ୍ଲେଇ ଆସିଲେ ! ଯୀଶୁଖ୍ମୀଷ୍ଟ ଆଉଜଣେ ସତ୍ୟାଗ୍ରହୀ । ସେ ସାମାଜିକ 
ମନ୍ଦଶକ୍ତିକୁ ପ୍ରତିରୋଧ କରିବାରୁ ତାଙ୍କୁ କୁୃଶବିଦ୍ଧ ହେବାକୁ ପଡ଼ିଥିଲା | କିନ୍ତୁ କୁଶବିଦ୍ଧ 
ସମୟରେ ଯେତେବେଳେ ଲୁହାକଣ୍ଟାଗୁଡ଼ିକ ତାଙ୍କ ସମଗ୍ର ଶରୀରରେ ବିଦ୍ଧ ହେଉଥିଲା, 
ସେଥିରୁ ରକ୍ତର ଧାର ପ୍ରବାହିତ ହେଉଥିଲା, ଯୀଶୁଖ୍ରୀଷ୍କ ସେତେବେଳେ ଶାନ୍ତ ଓ 
କରୁଣାମୟ ହୋଇ ରହିଥିଲେ ଏବଂ ଏହି ଦୁଷ୍ଟଶକ୍ତିକୁ ସେମାନଙ୍କ ଅଜ୍ଞତା ପାଇଁ କ୍ଷମା 
କରିଦେବାକୁ ଚାହୁଁଥଲେ । ସେ ଏକ ସମୟରେ ତାଙ୍କର ବୀରତ୍ବର ପରାକ୍ରମ ଓ 
ରଷିତ୍ଵର କରୁଣା ପ୍ରଦର୍ଶନ କରିଥିଲେ । ସେହି ସମୟରେ ତାଙ୍କର ମସ୍ତିଷ୍କ ଶତ୍ରୁ 
ପ୍ରଭାବରୁ ସମ୍ପର୍ ମୁକ୍ତ ଥଲା କିନ୍ତୁ ତାଙ୍କର ସାହସିକତା ମୂତ୍ୟୁ ସମ୍ମୁଖୀନ ହେବାପାଇଁ 
ଅନୁପ୍ରେରିତ କରିଥଲା । 

ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ବିଜ୍ଞାନ ପରିସରକୁ ଆସିବା ପୂର୍ବରୁ ସେ ନିଜ ଭିତରେ ସତ୍ୟାଗ୍ରହର 
ସମସ୍ତ ଆଧ୍ଧାତ୍ସିକ ଓ ନୈତିକ ଶକ୍ତି ବିଶ୍ଵର ସମସ୍ତ ଆଧ୍ଯାତ୍ସିକ ଓ ସାହସୀ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ବ 
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ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା ୭୩ 


ମାନଙ୍କର ଆଧ୍ଧାତ୍ମିକ ଓ ବୀରତୃପୂର୍ଣ ରଣକୌଶଳକୁ ନିଜ ଭିତରେ ଅନ୍ତର୍ଗର୍ଭିତ କରିଥଲେ । 
ଏହି ଧାରଣା ଉପରେ ପାରଦର୍ଶିତା ହାସଲ କରିଥଲେ । ଦକ୍ଷିଣ ଆଫ୍ରିକାରେ ମଧ୍ଯ ଏହି 
ତତ୍ତ୍୍‌ ମାନ ସଫଳତାର ସହ ପ୍ରୟୋଗ କରିଥଲେ ଓ ଜନତାର ଦାବି ମାନିନେବା ପାଇଁ 
ଇଂରେଜ ସରକାରକୁ ବାଧ୍ଯ କରିଥିଲେ | ପରବର୍ଭୀ କାଳରେ ସେ ଭାରତକୁ ଆସିଲେ | 
ସେତେବେଳକୁ ସେ ଜଣେ ପ୍ରବୀଣ ସତ୍ୟାଗ୍ରହୀ ରୁପେ ପରିଚିତ ହୋଇସାରିଥଲେ | 
ସେ ପ୍ଥବୀର ପ୍ରଥମ ବ୍ୟକ୍ତି, ଯିଏ ସବୁ ପ୍ରକାର ସାମାଜିକ ଅନ୍ୟାୟକୁ ସାମୁହିକ 
ଭାବରେ ପ୍ରତିରୋଧ କରିବାକୁ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ବିଜ୍ଞାନ ପ୍ରୟୋଗ କରିବାପାଇଁ ଶିକ୍ଷା 
ଦେଇଥୁଲେ | ଏହିପରି ସେ ଅହିଂସାର ଇତିହାସରେ ନୂଆ ଅଧ୍ୟାୟ ସୃଷ୍ଟି କରିଥୁଲେ | 
ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ମାଧ୍ୟମରେ ସେ ସମଗ୍ର ବିଶ୍ଵକୁ ହୃଦବୋଧ କରାଇଥଲେ ଯେ, ପ୍ରେମ ଓ 
ଭ୍ରାତୃତ୍ଵ ମାଧ୍ଚମରେ ସମସ୍ଯା ସମାଧାନ ପାଇଁ ପ୍ରୟାସ କଲେ, ମଣିଷ ଭିତରେ ଥବା 
ଉତ୍ତମ ଗୁଣଟି ସକ୍ରିୟ ହେବାପାଇଁ ବାଧ୍ଯ ହେବ | 

ସମାଜ ପାଇଁ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ବିଜ୍ଞାନକୁ କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ କରିବା ପୂର୍ବରୁ ସେ ନିଜ 
ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଜୀବନରେ ଏହାକୁ ପ୍ରୟୋଗ କରିସାରିଥିଲେ | ତାଙ୍କର ନିଜ ଉପରେ 
ଗଭୀର ଆସ୍ଥା ଥଲା ଯେ ସେ ଯଦି ନିଜ ଜୀବନରେ ସତ୍ୟାଗ୍ରହର ମୁଲ୍ୟବୋଧକୁ 
ଧାରଣ କରିପାରୁଛନ୍ତି, ଯେ କୌଣସି ମଣିଷ ଏହା କରିପାରିବ | ନିଜର ଅସାଧାରଣ 
ଧୀଶକ୍ତି ବଳରେ ସେ ସତ୍ୟାଗ୍ରହର ମୂଲ୍ୟବୋଧକୁ ଗଣମୁଖୀ କରାଇ ପାରିଥିଲେ । 
ଭାରତର ସ୍ଵାଧୀନତା ଆନ୍ଦୋଳନ ବେଳେ ଭାରତର ସାଧାରଣ ଜନତା ବି ନରସିଂହ 
ଭଳି ହୋଇଯାଇଥଲେ ଓ ଅତ୍ଯନ୍ତ ଦାୟିତ୍ଵସମ୍ପଷନ୍ନ ଓ ସମ୍ବେଦନଶୀଳ ମଣିଷ ପରି 
ବ୍ୟବହାର କରୁଥିଲେ ! ସତ୍ୟାଗ୍ରହର ସମରବିଦ୍ୟା ଦ୍ଵାରା ସାଧାରଣ ଜନତାଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ 
ଏକତା ଓ ସହଯୋଗ ଭିତିରେ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବାର ଉତ୍ସାହ ଭରି ଦେଇଥିଲେ | ସେମାନେ 
ଆନନ୍ଦର ସହ ପରସ୍ପର ମଧ୍ଯରେ ସୁଖ ଦୁଃଖ ବାଣ୍ଟିବାକୁ ଆରମ୍ଭ କରିଦେଲେ | 

ଜନତାଙ୍କର ପାଖରେ ଆଦୃତ ହେବା ଲକ୍ଷ୍ଯ କରି ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧି ସତ୍ଯାଗ୍ରହୀ 
'ମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଆଚରଣ ବିଧୂର ପ୍ରୟୋଗ କଲେ ଯାହା ଫଳରେ ସେମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା 
ହେଉଥିବା କାର୍ଯ୍ୟ ଗୁଣାତ୍ଵକ ହେବ | ସେ ସତ୍ୟାଗ୍ରହୀ ମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଆଧ୍ଧାତ୍ିକତାର 
ଆଧାରଶୀଳା ସ୍ଥାପନ କଲେ | ସେ କହିଲେ, ସତ୍ୟାଗ୍ରହର ଭାବ ଆଧ୍ଧାତ୍ମିକତାର ଭିତ୍ତି 
ଭୂମିରେ ଦଣ୍ଡାୟମାନ ହୁଏ | ଏହି ଭିରତ୍ତଭୁମି ମଣିଷକୁ ଏକତାର ଡୋରିରେ ବାନ୍ଧିରଖେ | 
ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧି ସତ୍ୟାଗ୍ରହକୁ ଦୁଇ ପଟେ ଧାର ଥବା ଅସ୍ତ ରୂପେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଥଲେ | 
ଏହା ଏକ ସମୟରେ ବିପ୍ଲବ ପାଇଁ କାର୍ଯ୍ୟକରେ ଓ ଶାନ୍ତି ପ୍ରତିଷ୍ଠା ମଧ୍ଯ କରିଥାଏ । 
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୭୪ ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା 
ଏଠାରେ ବିପୁବର ପ୍ରକୃତ ଅର୍ଥ ଶତ୍ରୁ ବିରୁଦ୍ଧରେ ହିଂସାତ୍ସକ ସଂଗ୍ରାମ ନୂହେଁ ବରଂ 
ଅହିଂସା ଓ ଶାନ୍ତିପୂର୍ଣ୍ଣ ଉପାୟରେ ସାମାଜିକ ପରିବର୍ଭନକୁ ବୁଝାଏ । ସତ୍ୟାଗ୍ରହରେ 
ବ୍ରତୀ ହୋଇ ସାମୁହିକ ଅହିଂସା ଉପାୟରେ କାର୍ଯ୍ୟକଲେ ସମାଜର ମୌଳିକ ରୂପରେ 
ପରିବର୍ଭନ ଆସିପାରିବ । ଥରେ ଅହିଂସା ଶକ୍ତି ନିଃସୃତ ହେଲେ ସମାଜରେ ହିଂସାର 
ସକଳ ଅନୁପ୍ରବେଶ ପଥ ବନ୍ଦ ହୋଇଯିବ | ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ମାଧ୍ୟମରେ ହିଁ ଆମେ ବିପ୍ଲବର 
ରଣକ୍ଷେତ୍ରରୁ ହିଂସାକୁ ପୃଥକ୍‌ କରିପାରିବା | ଏହି ପୃଥକୀକରଣ ପ୍ରଥମେ ମହାତ୍ନା ଗାନ୍ଧି 
ସତ୍ୟାଗ୍ରହର ଜନ୍ମପୀଠ ଦକ୍ଷିଣ ଆଫ୍ରିକାରେ ପ୍ରୟୋଗ କରିଥିଲେ | କେବଳ ଅହିଂସା 
ଉପାୟରେ ପ୍ରତିରୋଧକୁ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ କୁହାଯାଇପାରିବ ନାହିଁ । ଏହାର ଅନ୍ତରାଳରେ 
ପ୍ରେମ ଓ କରୁଣାର ଭାବ ରହିବା ଉଚିତ୍‌, ଏପରି ହେଲେ ସଂଶିତ କାର୍ଯ୍ୟକଳାପକୁ 
ଆମେ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ପର୍ଯ୍ୟାୟଭୁକ୍ତ କରିପାରିବା । ଯେତେବେଳେ ଅହିଂସାକୁ ହିଂସାର 
ବିକଳ ରୂପେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ ଏହା ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ପଦବାଚ୍ୟ ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ| 
ଆପଣାର ଲୋକଙ୍କୁ ଅହିଂସା ଉପାୟରେ ପ୍ରତିରୋଧ କରାଯାଇପାରିବ ନାହିଁ କିନ୍ତୁ 
ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ଉପାୟରେ ସେମାନଙ୍କ ପରିବର୍ରନ କରାଯାଇପାରିବ । ସରଳ ଅହିଂସା 
ପ୍ରତିରୋଧରେ ବିରୋଧକୁ ଅସୁବିଧାରେ ପକାଇବା କିମ୍ବା ଶାରୀରିକ ଅଥବା ମାନସିକ 
ନିର୍ଯ୍ୟାତନା ଦେବାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଥାଏ, କିନୁ ସତ୍ୟାଗ୍ରହରେ ଶତ୍ରୁ ପ୍ରତି ଏପରି ବିଦ୍ଧେଷ 
ଭାବ ଆଦୌ ନଥାଏ | 

କୁହାଯାଏ ଗଣତନ୍ତ୍ରରେ ସତ୍ୟାଗ୍ରହର ସ୍ଥାନ ନାହିଁ । କିନ୍ତୁ ବିନୋବାଜୀ କହୁଥିଲେ- 
ଯଦି ଗଣତନ୍ତ୍ରରେ ଅସ୍ତର ସ୍ଥାନ ଅଛି, ତେବେ ସତ୍ୟାଗ୍ରହର କାହିଁକି ନାହିଁ ୨ ସର୍ବୋଦୟ 
ପରିକଳ୍ନା ଏକ ଚିରବ୍ୟାପ୍ରଭାବ । ଏ ବିଦ୍ୟାର ପ୍ରୟୋଗ ପରିବେଶ ଓ ପରିସ୍ଥିତି 
ଅନୁସାରେ ପରିବର୍ଭିତ ହୋଇଥାଏ | ଏହା ଏକ ପ୍ରଗତିଶୀଳ ଭାବଧାରା | ଏ ଭାବଧାରା 
ଆମକୁ ଆଗକୁ ନେବାକୁ ହେବ । ମଣିଷର ବିବର୍ଉନ ସହ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ଆଗକୁ ଗଡ଼ି 
ଚାଲିଥବ ଯେତେଦିନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବ୍ୟକ୍ତିର ହୃଦୟରୁ ବିପକ୍ଷ ପ୍ରତି ଥବା ବୈରତାକୁ 
ମଣିଷ ସଂପୂର୍ଣ ଭାବେ ଦୂରୀଭୂତ ନ କରିଛି | 

ସତ୍ୟାଗ୍ରହୀ ରୂପେ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବା ଅବସରରେ ଆମେ ସଂପ୍ରତି ମଣିଷର ମାନସିକ 
ସ୍ପିତିରେ କେତେକ ମୁଲ୍ୟବାନ ଭାବର ଅଭାବ ପରିଲକ୍ଷିତ କରିଛୁ । ସେଗୁଡ଼ିକୁ ନିମ୍ନ 
ପ୍ରକାରେ ଆଲୋଚନା କରିପାରିବା । 

ପ୍ରଥମତଃ ସେମାନଙ୍କ ମନୋବୃଭିରେ ପରିପକ୍ତାର ଅଭାବ । ତାର 
ଚତୁଃପାର୍ଶ୍ଵରେ ପରିବ୍ୟାପ୍ତ ପରିବେଶ ତାର ଏକ ଗଭୀର ମାନସ ଭଙ୍ଗୀ ସୃଷ୍ଟି କରିବାରେ 
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ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା ୭୫ 


ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ସୃଷ୍ଟି କରୁଛି । ଦ୍ଵିତୀୟତଃ ଆମେ କୌଣସି ସମସ୍ୟା ଉପରେ ଗଭୀର 
ଚିନ୍ତନଶୀଳତାର ଅଭାବ ପରିଲକ୍ଷିତ କରୁଛୁ । ଅନେକ ସମୟରେ ସମସ୍ୟା ଗୁଡ଼ିକୁ 
ଆମେ ଉପରଠାଉରିଆ ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରୁଛୁ । ତୃତୀୟତଃ ଆମର ଅଭ୍ୟାସ ମାନଙ୍କ 
ଉପରେ ଆମର ନିୟନ୍ତ୍ରଣର ଅଭାବ | ବେଳେବେଳେ ଆମର କୁଅଭ୍ୟାସ ଗୁଡ଼ିକ 
ହେତୁ ଆମେ ସମସ୍ୟା ଗୁଡ଼ିକୁ ନିରପେକ୍ଷ ଓ ମନୁଷ୍ୟୋଚିତ ଉପାୟରେ ସମାଧାନ 
କରିପାରୁନାହୁଁ । ଏହି ମନ୍ଦ ପ୍ରକୃତି ଆମକୁ ଅନେକ ଦୁର୍ଘଟଣାର ଶିକାର କରୁଛି । 
ଏହିସବୁ ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ହେତୁ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ଆମପାଇଁ ନିଶ୍ଚିତ ହୋଇପଡ଼ିଛି | 

କ୍ରୋଧ ସତ୍ୟାଗ୍ରହର ପରମ ଶତ୍ର ! ବେଳେ ବେଳେ ଛୋଟ ମୋଟ ପ୍ରତିବନ୍ଧକ 
ଆସିଲେ ଆମେ କ୍ରୋଧାନ୍ଵିତ ହୋଇପଡ଼ୁ । ଆମେ ଯେତେବେଳେ କାହାକୁ କୋଧୂତ 
ହୋଇ କହୁ ଏହା ସେମାନଙ୍କ ଉପରେ କୌଣସି ପ୍ରଭାବ ପକାଏ ନାହିଁ । ଏହି 
କାରଣରୁ ଜଣେ ସତ୍ୟଯାଗ୍ରହୀ କ୍ରୋଧଠୁଁ ସର୍ବଦା ଦୂରରେ ରହିବା ଉଚିତ । କ୍ରୋଧ 
ବିପକ୍ଷ ଲୋକଙ୍କୁ ହୃଦ୍‌ବୋଧ କରାଇ ପାରିବ ନାହିଁ ବରଂ ପ୍ରତିଶୋଧ ନେବାର 
ପ୍ରବଣତା ସୃଷ୍ଟି କରିବ | ଏହା ସତ୍ୟାଗ୍ରହର ମୌଳିକ ଆଭିମୁଖ୍ୟ ଉପରେ କୁଠାରଘାତ 
କରେ | ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ଶକ୍ତିର କେବଳ ବାହ୍ୟ ଅଭ୍ୟାସ ଦ୍ଵାରା ବିକାଶ ଘଟେ ନାହିଁ, 
ଏଥପାଇଁ ଅନ୍ତଃକରଣରେ ତ୍ୟାଗ ଓ ଆତ୍ଧିକ ବିକାଶ ନିହାତି ଆବଶ୍ୟକ | ନିଃସ୍ବାର୍ଥପର 
ସେବା କରୁଣା ଆତ୍ସଶୁବି ଓ ଧ୍ଯାନଧାରଣା ଦ୍ଵାରା ଆମେ ଆମ ଜୀବନକୁ ରଵ୍ଧିମନ୍ତ 
କରିବାର ଆବଶ୍ୟକତା ରହିଛି । 

ସତ୍ୟାଗ୍ରହର ସବୁଠାରୁ ବଳି ବଡ଼ ଉପାଦାନ ହେଉଛି ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାବରେ ହିଂସାକୁ 
ତ୍ୟାଗ କରିବା | ବିପକ୍ଷ ଉପରେ ଶାରୀରିକ ଅଥବା ମାନସିକ କୌଣସି ପ୍ରକାର ହିଂସା 
ଆଚରଣ କରିବା ଉଚିତ ନୁହେଁ । ବିପକ୍ଷ ସତ୍ୟାଗ୍ରହୀ ମାନଙ୍କ ଉପରେ ଯେପରି ସମ୍ପୂର୍ଣ 
ଭରସା କରିବେ ଯେ ସତ୍ୟାଗ୍ରହୀମାନେ ଆଦୌ ହିଂସା ପ୍ରଦର୍ଶନ କରିବେ ନାହିଁ । 
ହିଂସାକୁ ଆସୁରିକ ସମ୍ବଳ ରୂପେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ | ଅସୁରମାନେ ଏହି ସମ୍ବଳକୁ 
ବ୍ୟବହାର କରିଥା'ନ୍ତି । ସତ୍ୟାଗ୍ରହ କିମ୍ବା ଅହିଂସା ଦେବତା ମାନଙ୍କର ସମ୍ବଳ | ତେଣୁ 
ଇଶ୍ଵରଙ୍କୁ ବିଶ୍ଵାସ କରୁଥବା ବ୍ୟକ୍ତି କୌଣସି ପରିସ୍ଥିତିରେ ହିଂସାର ଅସ୍ତ ପ୍ରୟୋଗ 
କରିପାରେ ନାହିଁ । ଯେତେଦିନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆମେ ସତ୍ୟାଗ୍ରହକୁ ଅନୁମୋଦନ କରିନାହୁଁ 
କିମ୍ବା ତା ଉପରେ ଭରସା ରଖୁ କାର୍ଯ୍ୟ କରିନାହୁଁ ସେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ହିଂସାଶକ୍ତି ଆମକୁ 
ଅବଦମିତ କରି ରଖୁଥବ । ସତ୍ୟାଗ୍ରହର ଭାବକୁ ଆମେ ବ୍ରତ ରୂପେ ଧାରଣ ନ 
କରିବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ହିଂସା ଭାବକୁ ଆମେ ଆମ ହୃଦୟରୁ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ରୂପେ ନିର୍ମଳ କରିପାରିବା 
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ନାହିଁ | ହିଂସା ପ୍ରତି ଥବା ଭୟଭାବ ଥରେ ଆମ ମନ ଭିତରୁ ବିଦୂରିତ ହୋଇଗଲେ 
ସବୁ ପ୍ରକାର ଭୟ ସ୍ଵତଃ ଦୂରୀଭୂତ ହୋଇପଡ଼ିବ। ଜଣେ ସତ୍ଯାଗ୍ରହୀ ସାହସୀ ଓ 
ନିର୍ଭୀକ ହେବା ଆବଶ୍ଯକ ! ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ବ୍ୟତୀତ ସେ ଅନ୍ୟ କାହାକୁ ଭୟ କରିବା 
ଉଚିତ ନୁହେଁ । ହିଂସାର ଅସ୍ତ୍ରକୁ ସମ୍ମୁଖୀନ ହେବା ଆଶଙ୍କାରେ ସେ ଆଦୌ ନିଜ ପଥରୁ 
ବିଚ୍ୟତ ହେବା ଉଚିତ ନୂହେଁ । ଛୋଟ ଛୋଟ ଦୁଃଖ ପାଇଁ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ପାଖରେ ପ୍ରାର୍ଥନା 
କରାଯାଇପାରେ କିନ୍ତୁ ଦୁର୍ବିସହ ଦୁର୍ଦଶା ପାଇଁ ସତ୍ୟାଗ୍ରହର ଆଶ୍ରୟ ନିଆଯିବା ଉଚିତ୍‌ । 
ଜଣେ ସତ୍ୟାଗ୍ରହୀ ପାଇଁ ନିମ୍ପୋକ୍ତ ଗୁଣାବଳିଗୁଡ଼ିକର ଆବଶ୍ୟକତା ରହିଛି । 


(୧) 


(22 


(୩) 


(୪) 
(୫) 


(୬) 


(9) 


(୮) 


(୯) 


ଜଣେ ସତ୍ୟାଗ୍ରହୀ ଆତ୍ସ ଶୃଙ୍ଖଳ, ଗଭୀର ଆତ୍ଧ ଚିନ୍ତନ, ଆତ ଶୁଦ୍ଧତାକୁ ବ୍ରତ 
ରୂପେ ଗ୍ରହଣ କରିବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ଜଣେ ସମନ୍ବିତ ସାମାଜିକ ପ୍ରାଣୀ ରୂପେ 
ନିଜକୂ ଗଢି ତୋଳିବା ଆବଶ୍ୟକ | 

ପାପ ଓ ପାପୀ ମଧ୍ଯରେ ଥବା ପାର୍ଥକ୍ୟକୁ ଅନୁଭବ କରିବା ପରି ଜ୍ଞାନ ତା 
ପାଖରେ ରହିବା ଉଚିତ | ଏ ଦୁଇଟିକୁ ସମ ଭାବରେ ବ୍ଯବହାର କରିବା 
ଉଚିତ ନୁହେଁ । 

ସତ୍ୟାଗ୍ରହୀମାନେ ଦୂଷ୍ମତମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଘୃଣା ଓ ମନ୍ଦ ଭାବନା ପୋଷଣ କରିବା 
ଉଚିତ ନୁହେଁ । 

ସତ୍ୟାଗ୍ରହୀମାନେ କର୍କଶ କିମ୍ବା ଅଶ୍ଲୀଳ ଭାଷା ପ୍ରୟୋଗ କରିବା ଉଚିତ ନୁହେଁ । 
ଅନାବିଳ ପ୍ରେମଦ୍ଵାରା ଅନ୍ୟର ହୃଦୟ ପରିବର୍ଭନ କରିବାର ପ୍ରକ୍ରିୟା ଉପରେ 
ସତ୍ୟାଗ୍ରହୀ ଆସ୍ଥା ସ୍ଥାପନ କରିବା ଉଚିତ୍‌ । 

ଜଣେ ସତ୍ୟାଗ୍ରହୀ ସର୍ବଦା ମନ୍ଦଶକ୍ତିକୁ ଭଲଦ୍ଵାରା, କ୍ରୋଧକୁ ପ୍ରେମଦ୍ଵାରା, 
ଅସତ୍ୟଯକୁ ସତ୍ଯଦ୍ଵାରା, ଅହିଂସାକୂ ହିଂସା ଦ୍ଵାରୀ ଜୟ କରିବାପାଇଁ ପ୍ରୟାସ 
କରିବା ଉଚିତ । 

ତାର ଅତୁଟ ବିଶ୍ଵାସ ରହିବା ଦରକାର ଯେ ସମାଜରୁ ଦୁର୍ବୃତ୍ତତା ଓ ଦୁର୍ଦ୍ଦଶା 
ଦୂରୀଭୂତ କରିବା ପାଇଁ ପ୍ରେମ ଛଡ଼ା ଅନ୍ୟ କୌଣସି ପନ୍ଛା ନାହିଁ । 
ସତ୍ୟାଗ୍ରହୀ ଯେଉଁ ପାପ କିମ୍ବା ମନ୍ଦଶକ୍ତି ବିରୁଦ୍ଧରେ ଲଢେଇ କରୁଛି ନିଜେ 
ସେହି ଆଚରଣରୁ ମୁକ୍ତ ରହିବା ନିହାତି ଆବଶ୍ୟକ | 

ଜଣେ ସତ୍ୟାଗ୍ରହୀ ଯଦି ଗଭୀର ନିଷ୍ଠାର ସହ ନିଜ ହୃଦୟକୁ ପରିଶୁଦ୍ଧ କରେ, 
ସେ ଅଧା ବିଜୟ ହାସଲ କଲା ବୋଲି ଭାବିବାକୁ ହେବ | 


( ୧୦) ଜଣେ ସତ୍ୟାଗ୍ରହୀର ସଫଳତା ଭଲ ବକ୍ତତାଟିଏ ଉପରେ ନିର୍ଭର କରେ 
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ନାହିଁ । ବରଂ ସତ୍ୟ ପ୍ରେମ କରୁଣା ଆଦି ଅର୍ନର୍ନିହିତ ମୂଲ୍ୟବୋଧକୁ ବଜାୟ 
ରଖୁବାରେ ହିଁ ସତ୍ୟାଗ୍ରହର ସାର୍ଥକତା ନିହିତ ଥାଏ । 
ସତ୍ୟଗ୍ରହୀର ପ୍ରାଥମିକ କର୍ଭବ୍ୟ ହେଉଛି ସେ ସତ୍ୟାଗ୍ରହର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଓ ଆଭିମୁଖ୍ୟ 
ସଂପର୍କରେ ବିସ୍ତୃତ ପ୍ରଚାର ପ୍ରସାର କରିବ ଓ ଏହା ସପକ୍ଷରେ ଜନମତ ସୃଷ୍ଟି କରିବ । 
ଜନସାଧାରଣଙ୍କ ଦୁଃଖ ଦୁର୍ବଶାର ମୂଳ କାରଣ ସକଳ ପ୍ରକାର ସାମାଜିକ ଅନ୍ୟାୟର 
ବିରୁଦ୍ଧରେ ସଚେତନତା ସୃଷ୍ଟି କରିବ । ଏହା ଫଳରେ ସାମାଜିକ ଅନ୍ୟାୟକୁ 
ସମର୍ଥନକାରୀମାନେ ଶକ୍ତିହୀନ ହୋଇପଡ଼ିବେ | ସେମାନଙ୍କୁ ସାମାଜିକ ବାସନ୍ଦ କରିବା 
ଦରକାର ଯାହା ଫଳରେ ସେମାନେ ସାମାଜିକ ଉତ୍ସବ ମାନଙ୍କରେ ଏକାକୀ 
ହୋଇପଡ଼ିବେ | ସତ୍ୟାଗ୍ରହୀ ସପକ୍ଷରେ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ଜନମତ ସତ୍ୟ ଓ ଅହିଂସା ଆଧାରିତ 
ହେବା ଆବଶ୍ଯକ | ଯେଉଁମାନେ ସଚେତନ ଭାବରେ ସାମାଜିକ ଅନ୍ୟାୟ ଦ୍ଵାରା 
ସମର୍ଥତ ହୋଇ ନ୍ୟାୟ ପ୍ରତି ପ୍ରତାରଣା କରନ୍ତି ଅଥବା ଯେଉଁମାନେ ଜନମତକୁ 
ଆଦୌ ଖାତିର କରନ୍ତି ନାହିଁ, ସେମାନଙ୍କର ସମାଜରୁ କୌଣସି ସାହାଯ୍ୟ ସହାୟତା 
ପାଇବାର ଅଧୂୁକାର ନାହିଁ । 
ସତ୍ୟାଗ୍ରହର କେତେଗୁଡ଼ିଏ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ନୀତି ଅଛି ଯାହାକୁ କଠୋର ଭାବରେ 
ପାଳନ କରିବାର ଆବଶ୍ୟକତା ରହିଛି । ଆମର ଜାଣିବା ଉଚିତ, ସତ୍ୟାଗ୍ରହର ଅର୍ଥ 
ସତ୍ୟ ପ୍ରତି ପ୍ରତିବଦ୍ଧତା | ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ଆଚରଣ କଲାବେଳେ ସତ୍ୟାଗ୍ରହୀ ନିଷ୍ଠକ୍ଷ ରହିବା 
ଆବଶ୍ୟକ ¦ ସେ କାହାଦ୍ଵାରା ପ୍ରଭାବିତ ନ ହୋଇ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଏକପ୍ରକାର ବ୍ଯବହାର 
କରିବା ଉଚିତ୍‌ | ସତ୍ୟାଗ୍ରହରେ ଶରୀର ଶର୍ତିର ଆଦୌ ସ୍ଥାନ ନାହିଁ। ଅନ୍ତର୍ନିହିତ 
ଶଳ୍ତିର ପ୍ରୟୋଗ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ପାଇଁ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଆବଶ୍ୟକ | ପ୍ରେମଶକ୍ତି ହିଁ ଜନତାର 
ଏକମାତ୍ର ଶକ୍ତି । ଏହାକୁ ଅନ୍ଯ ଅର୍ଥରେ ଆତ୍ସଶକ୍ତି ବୋଲି କୂହାଯାଏ । ସତ୍ଯାଗ୍ରହୀ 
ସର୍ବଦା ତା ବିପକ୍ଷ ସହ ପ୍ରେମପୂର୍ଣ ବ୍ୟବହାର କରେ କାରଣ ଏହା ତାର ଶାରୀରିକ 
ଅଥବା ମାନସିକ କ୍ଷତିର କାରଣ ହୋଇ ନଥାଏ | ସତ୍ୟଗ୍ରହୀ ଶେଷ ନିଃଶ୍ବାସ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ତାର ଶାନ୍ତିପୂର୍ଣ୍ଣ ପ୍ରତିରୋଧ ଜାରି ରଖୁବା ଉଚିତ | ବାହ୍ୟ ଜଗତରେ ଘଟୁଥିବା ସକଳ 
ଅନ୍ୟାୟର ଅନ୍ତେଷଣରେ ତା ହୃଦୟ ସର୍ବଦା ଉଦ୍‌ଗ୍ରୀବ ହୋଇ ରହିବା ଉଚିତ | ଏହି 
ଅନ୍ୟାୟ ମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ସେ କଦାପି ପ୍ରଭାବିତ ହେବା ଉଚିତ ନୁହେଁ | ଏହି ପ୍ରକାର 
ମାନସିକ ସ୍ଥିତି ହାସଲ ପାଇଁ ଆମେ ଅପରାଧୀଙ୍କୁ କ୍ଷମାଦେବା, ସକଳ ପ୍ରକାର ନିର୍ଯ୍ୟାତନାକୁ 
ହସି ହସି ସହିଯିବା, ହୃଦୟକୁ ବିସ୍ତାରିତ କରିଦେବା, ଅହଂଭାବ ଓ ଅଭିମାନରୁ 
ମୁକ୍ତହେବା, ପ୍ରତ୍ୟେକ ପରିସ୍ଥିତିରେ ମାନସିକ ଶାନ୍ତି ବଜାୟ ରଖୁବା, ପ୍ରାର୍ଥନା କରିବା, 
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କର୍ମଫଳରେ ଆଶା ନ ରଖୁବା ଆଦି ଅଭ୍ୟାସ କରିବା ଉଚିତ । ଏହିପରି ସତ୍ୟାଗ୍ରହ 
ଜୀବନର ମାର୍ଗ, ବଞ୍ଚବାର ଶୈଳୀ ଓ ଅଭ୍ୟାସ କରିବାର ଚେତନା | ଏହା ଏକ ସ୍ମିର 
ଚେତନା ନୁହେଁ । ପ୍ରତି ମୁହୂର୍ରରେ ଏ ଚେତନାର ଉତ୍ତରଣ ହେବା ଆବଶ୍ୟକ । 
ପରିସ୍ଥିତି ଅନୁସାରେ ଏହା ତାର ପ୍ରୟୋଗରେ ପରିବର୍ଭନ ହୋଇପାରେ । ଏହା କେବଳ 
ଉଚ୍ଚତର ନିଷ୍ଠା ଦ୍ଵାରା କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ ହୋଇପାରିବ । 

ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ସର୍ବୋଦୟ ସହ ଅନୁବନ୍ଧିତ । କାରଣ ଉଭୟର ମୂଳ ଲକ୍ଷ୍ୟ ଅହିଂସା | 
ସର୍ବୋଦୟ ଆନ୍ଦୋଳନର ମୁଖ୍ୟ ସମର କୌଶଳ ହେଉଛି ଅହିଂସା । ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ପରି 
ସର୍ବୋଦୟ ବି ସକଳ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ ଅହିଂସା ଓ ଶାନ୍ତି ଉପାୟରେ ସଂପାଦନ କରିବାରେ 
ବିଶ୍ଵାସ ସ୍ଥାପନ କରେ । ସେତେବେଳେ ହିଁ ଅହିଂସାର ଶଚ୍ତି ସେଠାରୁ ନିଃସୂତ ହୁଏ । 
ଏହି ଶକ୍ତି ଉଭୟ ସତ୍ୟାଗ୍ରହୀ ଓ ସର୍ବୋଦୟ ଆନ୍ଦୋଳନର ପୁଷ୍ଟି ସାଧନ କରିଥାଏ | 
ଯେତେବେଳେ ଅହିଂସା ଶନ୍ତି ସତ୍ୟାଗ୍ରହୀ ଭିତରେ ସୂଷ୍ଠି ହୁଏ, ସେତେବେଳେ ସର୍ବଗୁଣ 
ମଣ୍ଡିତ ହୋଇ ତା ଜୀବନ ସାର୍ଥକ ହୋଇଯାଏ | ସେ ମୂୃତ୍ୟଞ୍ଜୟୀ ପାଲଟିଯାଏ । 
ଥରେ ତା ହୃଦୟରୁ ମୃତ୍ୟ ଭୟ ବିଦୂରିତ ହେଲେ ସେ ସବୁ ପ୍ରକାର ହିଂସ୍ରତା ସହ ଯୁଦ୍ଧ 
କରିବା ପାଇଁ ସାହସ ସଞ୍ଚାର କରିଦିଏ । ଅହିଂସା ଶକ୍ତି ସେତିକିବେଳେ ହାସଲ 
କରାଯାଇପାରେ ଯେତେବେଳେ ଆମେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ମଣିଷ ହୃଦୟରେ ଉତ୍ତମତା 
ପରିଲକ୍ଷିତ କରିବା | ଅନ୍ୟ ମଣିଷର ଉତ୍ତମ ଗୁଣ ଉପରେ ଆସ୍ଥା ସ୍ଥାପନ କଲେ ନିଜ 
ହୃଦୟ ଗୁଣାତ୍ସକ ହୋଇଉଠିବ । ଆମେ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କର ଭଲ ଗୁଣକୁ ଶ୍ରଦ୍ଧା ନ କଲେ 
ଆମେ ଆମ ଭିତରେ ଗୁଣାତ୍ସକ ପରିବର୍ଭନ ଆଣିପାରିବା ନାହିଁ | 

ସତ୍ୟାଗ୍ରହ କେବଳ ପ୍ରତିରୋଧ ପାଇଁ କିମ୍ବା ସାମାଜିକ ଅନ୍ୟାୟ ବିରୁଦ୍ଧରେ ସ୍ଵର 
ଉତ୍ତୋଳନ ପାଇଁ ବ୍ୟବହୂତ ହୁଏ ବୋଲି ଭାବିବା ଭୂଲ୍‌ । ସମାଜକୁ ରଵିମନ୍ତ କରିବାପାଇଁ 
ସମାଜରେ ଯେତେବେଳେ ଯେଉଁ ପ୍ରକାର ସମସ୍ଯା ଆସିଥାଏ, ଯେଉଁ ପ୍ରକାର 
ଆବଶ୍ୟକତା ଅନୁଭୂତ ହୋଇଥାଏ, ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ସବୁଗୁଡ଼ିକୁ ସମାଧାନ କରିବାର ସାମର୍ଥ୍ୟ 
ରଖୁଥାଏ | ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ଚେତନା ସମାଜ ସହ ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ । ସାମାଜିକ ରୂପାନ୍ତରୀକରଣ 
ପାଇଁ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ଏକମାତ୍ର ସାଧନ | ଏହି ଅବସ୍ଥା ନ ଆସିବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେ ତାର 
ପ୍ରୟାସ ଅବ୍ୟାହତ ରଖୁଥବ | ଏହା ମଧ୍ଯ ଏକ ପ୍ରକାର ସତ୍ୟାଗ୍ରହ | ଆଧୁନିକ ବିଜ୍ଞାନ 
ଆମର ଚିରାଚରିତ ସମାଜରେ ଯଥେଷ୍ଟ ପରିବର୍ଭନ କରିଛି । ଏହି ପରିବର୍ଭିତ 
ପରିସ୍ଥିତିରେ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ସବୁପ୍ରକାର ଦୃନ୍ଦ୍ରରୁ ମୁକ୍ତ ହେବା ଆବଶ୍ଯକ । ଆମ ବିପକ୍ଷ 
ପ୍ରତି ଆମେ ହୃଦୟରେ ପ୍ରେମ ଓ କରୁଣାଭାବ ବହନ କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ। ଆମ 
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ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା ୭୯ 
ଭିତରେ ଥବା ଅଣୁମାତ୍ର ଶତୁତା କିମ୍ବା ଘୃଣା ବିପକ୍ଷ ହୃଦୟରୁ ହିଂସା, ଘୃଣା ଓ ମନ୍ଦ 
ଉନ୍ଦେଶ୍ୟ ଦୂରୀଭୂତ କରିବାର ଯୋଜନାକୁ ପଣ୍ଡ କରିଦେବ | ତା ହୃଦୟରେ ଆଦୌ 
ପ୍ରେମଭାବ ସଞ୍ଚତ ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ । ସତ୍ୟ କେବଳ ପ୍ରେମଦ୍ଵାରା ହିଁ କ୍ରିୟାଶୀଳ 
ହେବ | ସେତେବେଳେ ଆମେ ଆମ ବିପକ୍ଷକୁ ସହଯୋଗ କରି ତାକୁ ପରିବର୍ଭନ 
କରିବାରେ ସାହାଯ୍ୟ କରିବା | କିନଧୁ ଯେତେବେଳେ ଆବଶ୍ୟକ, ସାମାଜିକ ଅନ୍ୟାୟକୁ 
ଅସହଯୋଗ କରିବାପାଇଁ ଜନତାଙ୍କୁ ପ୍ରବର୍ଭାଇବାକୁ ପଡ଼ିବ । ଅସହଯୋଗ ଏକ 
ଶକ୍ତିଶାଳୀ ଅସ୍ତ | କିନୁୁ ଏହି ଅସ୍ତ ଦ୍ଵାରା ସମସ୍ୟାର ସମାଧାନ କରିବା ଆହୁରି ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ | 
କିନ୍ତୁ ଆମେ କେବଳ ବିପରୀତ ପକ୍ଷକୁ ସଂଶୋଧ୍ୂତ କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଅହିଂସା 
ଉପାୟରେ ତାଠାରୁ ସମର୍ଥନ ପ୍ରତ୍ୟାହାର କରିନେବା | ଶତ୍ତୁପକ୍ଷ ନିଜକୁ ସଂଶୋଧୁୂତ 
କରିବାପାଇଁ ଏହି ସୁଯୋଗ ପାଇବା ଆବଶ୍ୟକ | ଯେତେବେଳେ ଏହି କୌଶଳ ବ୍ୟର୍ଥ 
ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ପରିସ୍ଥିତିକୁ ପରିବର୍ଭିତ କରିବାର ଆଉ କୌଣସି ସୁଯୋଗ ନଥାଏ, 
ସେତେବେଳେ ଆମେ ଭଦ୍ରୋଚିତ ଉପାୟରେ ପ୍ରଚଳିତ ଅନ୍ୟାୟ ଜନସ୍ବାର୍ଥ ବିରୋଧୀ 
ଆଇନ୍‌କୁ ଭାଙ୍ଗବାକୁ ଅଗ୍ରସର ହେବା । 

ଅନ୍ୟାୟର ପ୍ରତିରୋଧ କରିବାପାଇଁ ଚାରିଗୋଟି ପଦ୍ଧତି ରହିଛି । ସେଗୁଡ଼ିକ 
ହେଲା- 

( ୧) ହିଂସାଦ୍ଵାରା ଅନ୍ୟାୟକୁ ପ୍ରତିରୋଧ କରିବା | 

( ୨) ସାମାନ୍ୟ ହିଂସା ପ୍ରୟୋଗ କରି ଅନ୍ୟାୟର ପ୍ରତିରୋଧ କରିବା | 

(୩) ଅହିଂସା ଉପାୟରେ ଅନ୍ୟାୟର ପ୍ରତିରୋଧ କରିବା | 

( ୪) ଅନ୍ୟାୟକୁ ପ୍ରତିରୋଧ ନକରି, ଅନ୍ୟାୟକୁ ନିଶ୍ଚିହ୍ନ କରିବାପାଇଁ ଆଦୌ 
ଧାନ ନଦେଇ, ପ୍ରଚଳିତ ଅନ୍ୟାୟକୁ ସଂପୂର୍ଣ ଉପେକ୍ଷା କରି ଗଠନ ମୂଳକ କାର୍ଯ୍ୟ 
ହାତକୁ ନେବା | ସଂକଳ୍ପ ବଦ୍ଧ ହୋଇ ଏହି କାର୍ଯ୍ୟ ସଂପନ୍ନ କଲେ ସମାଜରୁ ଅନ୍ୟାୟ 
ଆପେ ଆପେ ଦୂରୀଭୂତ ହୋଇଯିବ । 

ପ୍ରଥମ ପଦ୍ଧତି ରାଜନୀତିର ପଦ୍ଧତି । ସେମାନେ ବିଶ୍ଵାସ କରନ୍ତି ଦୃନ୍ଦ୍ର ମାଧ୍ଯମରେ 
ସଫଳତା ଅର୍ଜନ କରିହୁଏ | ସେମାନେ ବିଶ୍ଵାସ କରନ୍ତି ହିଂସା ଆଚରଣରେ କୌଣସି 
ତୁଟି ନାହିଁ | 

ଦ୍ଵିତୀୟ ପଦ୍ଧତିର ପ୍ରବକ୍ତା ମହାପୁରୁଷ ମୋଜେସ୍‌ । ସେ କହିଥୂଲେ ଜଣେ 
କରିଥବା ଅପରାଧର ଗୁରୁତ୍ଵ ଅନୁସାରେ ସେ ଦଣ୍ଡ ପାଇବା ଉଚିତ । ଏହାର ଫଳ 
ନିରପେକ୍ଷ ହୋଇଥାଏ । 
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Fo ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା 


ତୃତୀୟ ପଦ୍ଧତି ଟଲଷ୍ଟୟ ଓ ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧି ପ୍ରବର୍ଭନ କରିଥିଲେ । ଅନ୍ୟାୟକୁ 
ଉପେକ୍ଷା କରିଦିଅ ଓ ଗଠନ ମୂଳକ କାର୍ଯ୍ୟଦ୍ଵାରା ଏହାକୁ ନିଶ୍ଚିହ୍ନ କରିଦିଅ । 

ଚତୁର୍ଥ ପଦ୍ଧତି ଅନୁସାରେ ପ୍ରତିରୋଧ କରନାହିଁ । ବିପକ୍ଷକୁ ଉଚିତ୍‌ ଚିନ୍ତନରେ 
ସହାୟତା କର, ଆମେ ଏମିତି ଉପାୟରେ ଅନ୍ୟାୟକୁ ପ୍ରତିରୋଧ କରିବା ଯାହା 
ବିପକ୍ଷକୁ ଯଥାର୍ଥ ହେବାପାଇଁ ଓ ଉଚିତ୍‌ ଚିନ୍ତନ ପାଇଁ ସହାୟତା ହେବ । ଏହି ପ୍ରକ୍ରିୟା 
ବିପରୀତ ପକ୍ଷର ହୃଦ୍‌ବୋଧ ହେବା ଆବଶ୍ୟକ | 

ସତ୍ୟର ଅନଳସ ଅନ୍ଵେଷଣ ଆମ ଜୀବନର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ହେବା ଉଚିତ | ସତ୍ୟର 
ଉପଲବ୍ଧି ଆମ ଜୀବନର ଲକ୍ଷ୍ୟ ହେବା ଉଚିତ୍‌ । ଆମେ ଗୋଟିଏ ସତ୍ୟର ପଥ ନିର୍ମାଣ 
କରି ତା ଉପରେ ଯେତେଦିନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରକୃତ ସତ୍ୟର ସନ୍ଦର୍ଶନ ନ କରିଛୁ ସେତେ 
ଦିନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେହି ପଥର ପଦାତିକ ସାଜି ଆଗକୁ ମାଡ଼ି ଚାଲିଥିବା | ଏହା ଅତ୍ୟନ୍ତ 
କଷ୍ଟସାଧ୍ୟ କାର୍ଯ୍ୟ । ଜଣେ ସତ୍ୟାଗ୍ରହୀ ପାଇଁ ଏହି ଗୁଣବତ୍ତା ନିହାତି ଆବଶ୍ୟକ । 

ଏଥୁପାଇଁ ଆମକୁ ବିନମ୍ର, ନିରପେକ୍ଷ ଓ ଆସନ୍ତି ରହିତ ହେବାପାଇଁ ଅଭ୍ୟାସ 
କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ | ମାନବ ସମାଜ ପାଇଁ ବିଜ୍ଞାନର ଅବଦାନ ମଧ୍ଯରେ ହିଂସା ଆଚରଣ 
ପାଇଁ ସାଧନର ଉଭଭାବନ ଗୋଟିଏ ଗୁରୁତ୍ବପୂର୍ଣ ଅବଦାନ । ଏହାର ବ୍ୟବହାର ମଧ୍ଯ 
ଅତି ସହଜ | ଏହି କାରଣରୁ ଏହି ବିଜ୍ଞାନ ଯୁଗରେ ବିବାଦର କୌଶଳକୁ ପରିତ୍ୟାଗ 
କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ | ବିନମ୍ରତା ଦ୍ଵାରା ସଂଘର୍ଷର ନୀତିକୁ ଆମେ ପରିବର୍ଭିତ କରିପାରିବା । 
ରଣନୀତି ସଂପୂର୍ଣ ଭାବରେ ନମ୍ରତା ସହକାରେ ହେଲେ ହିଁ, ଆମେ ଗୋଟିଏ ବିରାଟ 
ହିଂସାର ସମ୍ମୁଖୀନ ହୋଇପାରିବା । ଜଣେ ସତ୍ଯାଗ୍ରହୀ ସମସ୍ତଙ୍କ ସହ ସହଯୋଗ 
ଭିତ୍ତିରେ କାମ କରିବାର ଅଭିଳାଷ ପୋଷଣ କରିବା ଉଚିତ | ପ୍ରତିକୂଳ ମନୋଭାବ 
ନେଇ ମୁକାବିଲା କରିବା ନିଜପାଇଁ କ୍ଷତିକାରକ ହୋଇପାରେ ! ଏହାର ଅର୍ଥ ସେ ନିଜ 
ଭିତରେ ବିନ୍ଦୁଏ ବି ଶତୁଭାବାପନ୍ସ ମାନସିକତା ରଖୁବା ଉଚିତ ନୁହେଁ | ତତ୍‌ ସଙ୍ଗେ 
ସଙ୍ଗେ ସେ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କର ଭଲଗୁଣକୁ ପ୍ରଶଂସା କରିବା ଦରକାର | ଏପରିକି ତା ଶତ୍ରୁ 
ଭିତରେ କିଛି ଭଲ ଗୁଣ ଥଲେ ବି ତାର ମଧ୍ଯ ପ୍ରଶଂସା କରିବାକୁ ପ୍ରସ୍ତୁତ ରହିବା 
ଆବଶ୍ୟକ | ଏ ମନୋବୃତ୍ତି ସହଯୋଗ ପରି ସମଭାବରେ ଗୁରୁତ୍ବପୂର୍ଣ । ଏହି ମନୋଭାବ 
ସତ୍ୟକୂ ଉପଲବ୍ଧି କରିବାରେ ଓ ଗ୍ରହଣ କରିବାରେ ସହାୟକ ହେବ । 

ସତ୍ୟାଗ୍ରହରେ ବିପକ୍ଷ ହୃଦ୍‌ବୋଧ କରିବା ଆବଶ୍ୟକ ଯେ ସତ୍ୟାଗ୍ରହୀ ଆଦୌ 
କାହାର କ୍ଷତି କରିପାରିବ ନାହିଁ । ସତ୍ୟାଗ୍ରହରେ କୌଣସି କ୍ଷତିକାରକ ମୂଲ୍ୟବୋଧ 
ନାହିଁ ବୋଲି ସତ୍ୟାଗ୍ରହୀର ମଧ୍ଯ ଦୃଢ ଭରସା ରହିବା ଆବଶ୍ୟକ | ସତ୍ୟାଗ୍ରହକୁ ଉତ୍ତପ୍ତ 
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ଗାନ୍ଧିଙ୍କ ଫେରାଇ ଆଣିବା ୮୧ 


ଜଳ ସହ ତୁଳନା କରାଯାଇପାରେ | ଏହା ଯେତେ ଗରମ ହେଉ ନା କାହିଁକି ଘର 
ପୋଡ଼ିପାରିବ ନାହିଁ । ସେହିପରି ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ଯେତେ କଠୋର ହେଉ ପଛେ ଏହା 
ଅନ୍ୟର କ୍ଷତି କରିପାରିବ ନାହିଁ । ଆମେ ଯଦି ପ୍ରତ୍ୟେକ ସଜୀବଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଭଶ୍ବରଙ୍କ 
ସ୍ପିତି ଅନୁଭବ କରିବା ତେବେ କୌଣସି ବାହ୍ଯ ଘଟଣା କିମ୍ବା ପରିସ୍ଥିତି ଆମକୁ 
ପ୍ରଭାବିତ କରିପାରିବ ନାହିଁ । ଏହା ସକଳ ପ୍ରାଣୀ ସମାଜର ଅନୁଭବ ସହ ସଂପର୍କିତ | 
କୌଣସି ଘଟଣା ମନ ଭିତରେ ଶତ୍ରୁତା ସୃଷ୍ଟି କରିପାରିବ ନାହିଁ । ପରିସ୍ଥିତି ହି ଯେ 
କୌଣସି ଘଟଣାର ରୂପରେଖ ନିର୍ଵାରଣ କରିଥାଏ । ପରିସ୍ଥିତି ଦ୍ଵାରା ହିଁ ଘଟଣା 
କେତେ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ଅଥବା ଗୁରୁତ୍ଵହୀନ ତାହା ସ୍ଥିରୀକୃତ ହୋଇଥାଏ | ଯେତେବେଳେ 
ଗୋଟିଏ ଗୁରୁତ୍ବପୂର୍ଣ ଘଟଣା ଘଟିଯାଏ ତାହା ଚିନ୍ତନ ପ୍ରକ୍ରିୟାକୁ ତଵରାନ୍ଧିତ କରିଥାଏ | 
ବିଶ୍ଵର ପ୍ରଖ୍ୟାତ ସତ୍ୟାଗ୍ରହୀମାନେ ହେଉଛନ୍ତି ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧୀ, ଡ଼ଃ ମାର୍ଟିନ୍‌ 
ଲୁଥର୍‌, କିଙ୍ଗ ଜୁନିଅର୍‌, ଆଙ୍ଗ-ସାଂ ସୁ କି । ଏମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଅବଦୁଲ୍‌ ଗଫର୍‌ ଖୀ 
ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଭାବରେ ଉଲ୍ଲେଖଯୋଗ୍ୟ । ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧିଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରଭାବିତ ହୋଇ ସେ 
ଆଫାଗାନ୍‌ ମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ପ୍ରତି ଉତ୍ସାହ ଭରି ଦେଇଥିଲେ ଯେଉଁମାନେ 
କେବଳ ଯେ କୌଣସି ସମସ୍ୟାର ସମାଧାନ ପାଇଁ ହିଂସାର ଆଶ୍ରୟ ନିଅନ୍ତି ଓ ସେଥିରେ 
ତାଙ୍କର ଦୃଢ ବିଶ୍ଵାସ ଥାଏ ! ବାଦ୍ଶାହ ଖାନ୍‌ ଗୋଟିଏ ସଂଗଠନ କଲେ ଯାହାର ନା 
ରଖୁଥିଲେ ଖୁଦାଇ ଖୁଦ୍ମତ୍‌ ଗାର | ଅର୍ଥାତ୍‌ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସେବକ | ସେମାନେ ଶରୀରକୁ 
କଷ୍ଟ ଦେଇ ଅହିଂସା ଉପାୟରେ ପ୍ରତିରୋଧ କରିବାରେ ବିଶ୍ଵାସ ରଖୁଥିଲେ | ବାଦ୍ଶାହ 
ଖାଁ ସେମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଏକ ଆଚରଣ ବିଧ୍‌ ପ୍ରଚଳନ କରିଥଲେ | ସେଗୁଡ଼ିକ ହେଉଛି, 
( ୧) ମୁଁ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସେବକ | ଯେହେତୁ ଭଶ୍ଵର କୌଣସି ସେବା ଚାହାଁନ୍ତି ନାହିଁ, ମୁଁ 
ତାଙ୍କ ସୃଷ୍ଟିର ସେବା କରିବି | ମୁଁ ମାନବ ଜାତିର ସେବା କରିବା ପାଇଁ ଶପଥ 
ନେବି । 
( ୨) ମୁଁ ନିଜକୁ ଘୃଣାଠାରୁ ଦୂରରେ ରଖୁବି । ମୁଁ କାହାପ୍ରତି ପ୍ରତିଶୋଧ ପରାୟଣ 
ହେବି ନାହିଁ । ମୁଁ ଶପଥ କରୁଛି ଯେ କେହି ଯଦି ମୋର କ୍ଷତି ସାଧନ କରେ 
ଅଥବା ନିଷୁର ବ୍ୟବହାର କରେ ମୁଁ ତାକୁ କ୍ଷମା କରିଦେବି । 


(୩) ମୁଁ କୌଣସି କଳହ କିମ୍ବା ଶତୁତାପୂର୍ଵ କାର୍ଯ୍ୟକଳାପରେ ଭାଗ ନେବି ନାହିଁ । 
(୪) ମୁଁ ସମସ୍ତ ପଠାଣ (ମାନବଜାତି)କୁ ମୋର ଭାଇ ରୂପେ ଗ୍ରହଣ କରିବି | 
(୫) ମୁଁ ନିଜକୁ ସକଳ ଅସାମାଜିକ ରୀତିନୀତି ଓ କୁସଂସ୍କାରଠାରୁ ଦୂରରେ ରଖୁବି | 


Digitized by srujanika@gmail.com 


୮୨ ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା 


(୬) ମୁଁ ସରଳ ଜୀବନ ଯାପନ କରିବି ଓ ସବୁପ୍ରକାର ମୂଲ୍ୟବୋଧ ମୁଁ ମୋ 
ଜୀବନରେ ପ୍ରୟୋଗ କରିବି । ସକଳ ପ୍ରକାର ପାପଠାରୁ ମୁଁ ଦୂରରେ ରହିବି । 

(୭) ମୁଁ ସମସ୍ତଙ୍କ ସହ ଭଦ୍ରୋଚିତ ବ୍ୟବହାର କରିବି ଓ ମୁଁ ଆଳସ୍ୟ ପରାୟଣ 
ହୋଇ ରହିବି ନାହିଁ । 

(୮) ମୁଁ ପ୍ରତିଦିନ ଦୂଇଘଣ୍ଟା ସମାଜ ସେବାପାଇଁ ଉତ୍ସର୍ଗ କରିବି । 

ଦକ୍ଷିଣ ଆଫ୍ରିକାରେ ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧି ତାଙ୍କ ଟଲଷ୍ଟୟ ଫାର୍ମରୁ ପ୍ରଥମ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ 
ଦଳଙ୍କୁ ନିୟୋଗ କରିଥଲେ | ଦକ୍ଷିଣ ଆଫ୍ରିକାରେ ସତ୍ୟାଗ୍ରହୀ ମାନଙ୍କର ଅତି ଉଗ୍ର 
ଭାବପ୍ରବଣତା ଥଲା । ସତ୍ୟାଗ୍ରହରେ ଯୋଗ ଦେବାପାଇଁ ଆଗ୍ରହୀ ମହିଳା 
ଅନ୍ତେବାସୀମାନଙ୍କୁ ବିରୋଧ କରିବା ଅତ୍ୟନ୍ତ କଷ୍ଟକର ବ୍ୟାପାର ହୋଇପଡ଼ିଥିଲା | ଏ 
ସଂପର୍କରେ ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧି କହୁଥିଲେ:- 

“ ମୁଁ ଲକ୍ଷ୍ଯ କରୁଥିଲି, ସେମାନେ ସଂଘର୍ଷ ମଧ୍ଯକୁ ଯିବାପାଇଁ ବେଶ୍‌ ଆଗ୍ରହୀ 
ଅଛନ୍ତି | ଏଥିରେ ଅଂଶଗ୍ରହଣ କଲେ କି ବିପଦ ରହିଛି ସେ ସଂପର୍କରେ ମୁଁ ସେମାନଙ୍କୁ 
ଧାରଣା ଦେଲି । ଖାଦ୍ୟଯବସ୍ତ ଓ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ସ୍ଵଚ୍ଛନ୍ଦ ଚାଲିଚଳଣିରେ ବି ପ୍ରତିରୋଧକୁ 
ସହ୍ୟ କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ ବୋଲି ମୁଁ ସେମାନଙ୍କୁ ବୁଝାଇଲି | ସେମାନଙ୍କୁ ଜେଲ୍‌ ପରିସର 
ଭିତରେ କଠିନ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବାକୁ ପଡ଼ିପାରେ, ଲୁଗା ଧୋଇବାକୁ ପଡ଼ିପାରେ ଏପରିକି 
ଜେଲର ତତ୍ତ୍ବାବଧାରକଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଅପମାନିତ ବି ହୋଇପାରନ୍ତି ବୋଲି ମୁଁ ସେମାନଙ୍କୁ 
ସତର୍କ କରିଦେଲି । କିନ୍ତୁ ସେହି ସାହସୀ ଭଉଣୀମାନେ ଅତ୍ଯନ୍ତ ସାହସୀ ଥିଲେ ଓ 
ଏସବୁ ପ୍ରତି ସେମାନଙ୍କର ଆଦୌ ଭୟ ନଥିଲା | ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ ଜଣେ ଅନ୍ତଃସତ୍ତ୍ଵା 
ଥିବାବେଳେ ଆଉ ଛଅଜଣକ କୋଳରେ ଛୋଟ ଶିଶୁ ଥଲେ | କିନ୍ତୁ ସମସ୍ତେ 
ସତ୍ୟାଗ୍ରହରେ ଯୋଗ ଦେଇଥିଲେ । ମୁଁ ସେମାନଙ୍କୁ ବାରଣ କରିପାରିଲି ନାହିଁ। 
ସେମାନଙ୍କର ନାମ ଏଠାରେ ପ୍ରଦତ୍ତ ହେଲା | ( ୧) ଶ୍ରୀମତୀ ଥାନ୍ବି ନାଇଡ଼ୁ | ( ୨) 
ଶ୍ରୀମତୀ ଏନ୍‌ ପିଲାଇ (୩) ଶ୍ରୀମତୀ ମରୁଗାସା ପିଲାଇ | ( ୪) ଶ୍ରୀମତୀ ପେରୁମଲ 
ନାଇଡ଼ୁ | ( ୫) ଶ୍ରୀମତୀ ପି.କେ. ନାଇଡ଼ୁ | (୬) ଶ୍ରୀମତୀ କେ ଚିନାସ୍ବାମୀ ପିଲାଇ | 
(୭) ଶ୍ରୀମତୀ ଏନ୍‌ ଏସ୍‌ ପିଲାଇ । (୮) ଶ୍ରୀମତୀ ଆର୍‌.ଏ.ମୁଦାଲିଙ୍ଗମ୍‌ | ( ୯) 
ଶ୍ରୀମତୀ ଭବାନୀ ଦୟାଲ । ( ୧୦) ସୁଶ୍ରୀ ମୀନାକ୍ଷୀ ପିଲାଇ । ( ୧୧) ବଇକୁମ୍‌ 
ମୁରୁଗାସୀ ପିଲାଇ | ” 

ସତ୍ୟାଗ୍ରହର ପରିଭାଷା ହେଉଛି ସତ୍ଯ ଓ ନୈତିକତା ଆଧାରିତ ଅହିଂସା 
କାର୍ଯ୍ୟକଳାପ | ଏହା ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ସ୍ତରରେ ହେଉଛି କି ସମୁହ ସ୍ତରରେ ହେଉଛି ତାହା 
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ଗରାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା ୮୩ 


ବଡ଼ କଥା ନୁହେଁ । ସତ୍ୟାଗ୍ରହରେ କାର୍ଯ୍ୟକଳାପ ଅପେକ୍ଷା ମନୋବୃରି ହିଁ ବେଶି 
ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ । ଏହି ଅହିଂସାତ୍ଧକ କ୍ରିୟାକୁ ଦକ୍ଷତା ଅନୁସାରେ ବିଚାରକୁ ନିଆଯାଇଥାଏ | 
ଏହି ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ସତ୍ୟାଗ୍ରହୀ ଯେଉଁ ପୀଡ଼ା ସହ୍ୟ କରେ ତାର ଆତ୍କାର ଆହ୍ବାନରେ ସେ 
ଯାହା ପ୍ରଦର୍ଶନ କରେ ତାର ଆଭିମୁଖ୍ୟ ଅନ୍ୟର ମଙ୍ଗଳ ସକାଶେ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଥାଏ । 
ଅପରର ହିଁତ କାମନା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ପ୍ରଦର୍ଶିତ ମନୋଭାବରୁ କାର୍ଯ୍ୟଟି ଯେ ମୂଲ୍ୟବୋଧ 
ସଂପନ୍ନ ଓ ଅହିଂସକ ହୋଇଥବ ଏହା ସୁନିଶ୍ଚିତ କରିଦିଏ | ସତ୍ୟାଗ୍ରହର ସତ୍‌ ଉଦେଶ୍ୟ 
ସ୍ବୟଂଚାଳିତ ଓ ତାହା ଉଚ୍ଚତମ ନୈତିକ ମୂଲ୍ୟବୋଧରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୋଇଥାଏ । 
ସତ୍ୟାଗ୍ରହକୁ ଫଳାଫଳରୁ ବିଚାର କରାଯାଏ ନାହିଁ । ଫଳାଫଳ ବିପରୀତ ହୋଇପାରେ 
ଯଦିଓ ଏହା ଆଶା କରାଯାଇ ନଥାଏ । ଫଳାଫଳକୁ ନିୟନ୍ତିତ କରିବାପାଇଁ ଯେଉଁ 
ରଣନୀତି ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଥିଲା ତାହା ଅବିକଳ୍ପ । ସେଥିରେ କୌଣସି ବ୍ୟତିକ୍ରମ 
ହୁଏନାହିଁ । ସତ୍ୟାଗ୍ରହୀ ତା ଜୀବନର ରୀତିକୁ ପ୍ରେମର ରୀତି ରୂପେ ଗ୍ରହଣ କରିବା 
ଉଚିତ । ଏହି ପ୍ରତିବଦ୍ଧତା ନିହାତି ଆବଶ୍ୟକ । ଏହା ସତ୍ୟ ପ୍ରତି ନିଷ୍ଠାରୁ ହିଁ ସୃଷ୍ଟି 
ହୋଇଥାଏ | ଏଥରୁ ଅହିଂସା ଜନ୍ମ ନିଏ ଯାହା ସକଳ ଜୀବ ପ୍ରତି ଅନୁରାଗର ନୈତିକ 
ଆବଶ୍ୟକତା ପ୍ରଦର୍ଶନ କରିଥାଏ | ଗାନ୍ଧିଜୀ ବିଶ୍ଵାସ କରୁଥିଲେ ସାର୍ବଜନୀନ ନୈତିକ 
ପ୍ରତିବଦ୍ଧତା ଓ ସତ୍ୟ ପ୍ରତି ପ୍ରତିବଦ୍ଧତା ମଧ୍ଯରେ କିଛି ପାର୍ଥକ୍ୟ ନାହିଁ । ଏସବୁ ଅହିଂସାତ୍ସକ 
କାର୍ଯ୍ୟକଳାପରୁ ସୂଷ୍ଟ | ଜଣେ ସତ୍ୟର ଉପାସକ ଏହାର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ପାଇଁ କୌଣସି ଯୁକ୍ତି 
ସଂଗତ ତର୍କର ଆବଶ୍ୟକତା କରେ ନାହିଁ | ସେହି ହେତୁ ସତ୍ୟକୁ ଉପଲବ୍ଧି କରିବାର 
ଶେଷତମ ପଦ୍ଧତି ହେଉଛି ଅନ୍ତଃସ୍ବରର ଆହ୍ଵାନ । ଗାନ୍ଧିଜୀ ପ୍ରତ୍ୟେକ ସତ୍ୟଗ୍ରହୀଙ୍କୁ 
ତାଙ୍କ ନିଜ ଅନ୍ତଃସ୍ଵରକୁ ଆବିଷ୍କାର କରିବାପାଇଁ ଉପଦେଶ ଦେଉଥିଲେ | ସତ୍ୟ ନିକଟରେ 
ପହଞ୍ଚବା ପାଇଁ ଅନ୍ୟ କୌଣସି ପାର୍ଥବ ଉତ୍ସ ନାହିଁ । 

ଗାନ୍ଧିଜୀ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ସତ୍ୟାଗ୍ରହକୁ ଆଦୌ ନିମ୍ନ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଦେଖୁ ନଥଲେ। ସେ 
କହୁଥିଲେ ବରଂ ଏହି କାର୍ଯ୍ୟ କିମ୍ବା ସାମାଜିକ କାର୍ଯ୍ୟ ଆହୁରି ଦୁଃସାହସିକ ଓ ଫଳ 
ପ୍ରଦାୟକ ଯେହେତୁ ଏହା ସାମାଜିକ ସହଯୋଗିତାର ସଂଖ୍ଯା ବଢାଏ ଓ ସମାଜ 
ସଂପର୍କୀୟ ଲକ୍ଷ୍ୟ ସ୍ଥଳରେ ପହଞ୍ଚବାରେ ସାହାଯ୍ୟ କରେ ! ଏହି ଗୋଷ୍ଠୀଗତ କାର୍ଯ୍ୟ 
କିମ୍ବା ସାମାଜିକ କାର୍ଯ୍ୟ ସାମୁହିକ ମଙ୍ଗଳ ସାଧନର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ରଖେ | ସାମାଜିକ 
ଜାଗରୁକତା ଓ ନୈତିକତା ସଂପନ୍ନ ସଚେତନତା ସମାଜରୁ ସାମାଜିକ ଓ ରାଜନୈତିକ 
ଦୁଃଶକ୍ତି ମାନଙ୍କୁ ହଟେଇବା, ତୁଟିପୂର୍ଣ ସାମାଜିକ ଓ ରାଜନୈତିକ ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ 
କରିବା ଓ ଗୋଟାଏ ଅବଦମିତ ଓ ଲାଞ୍ଚତ ନୈତିକତାକୁ ଦୂରୀଭୂତ କରିବାପାଇଁ 
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ନିହାତି ଆବଶ୍ଯକ | ସାମାଜିକ ଜାଗରୁକତା ଓ ନୈତିକ ସଚେତନତା, ବ୍ୟକ୍ତିଗତ 
ସଚେତନତା ଅପେକ୍ଷା ଆହୁରି ଅଧ୍ବକ ସାମାଜିକ ସୁରକ୍ଷା ପ୍ରଦାନ କରିଥାଏ ! ସାମାଜିକ 
କର୍ମ ବିଭିନ୍ନ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ ଜରିଆରେ ସଂପନ୍ନ ହୋଇପାରିବ, ଯେପରିକି ସାମୁହିକ 
ଅହିଂସାମ୍ମକ କ୍ରିୟାକଳାପ ସାମାଜିକ ଆଇନ୍‌ ଅମାନ୍ଯତା ଏବଂ ଅହିଂସା ଉପାୟରେ 
ପ୍ରତିବାଦ ଇତ୍ୟାଦି । ଏହି ସମଗ୍ର ସମନ୍ବିତ କାର୍ଯ୍ୟକଳାପର ଲକ୍ଷ୍ୟ ହେଉଛି ସମାଜରୁ 
ମନ୍ଦଶକ୍ତିକୁ ସମୂଳେ ଧ୍ଵଂସ କରିବା ଏବଂ ସମାଜରେ ମନ୍ଦ କାର୍ଯ୍ୟକୁ ଉତ୍ସାହିତ କରୁଥିବା 
ଦୁଷ୍ମତମାନଙ୍କ ହୃଦୟକୁ ଓ ମନ୍ଦ ବ୍ଯବସ୍ଥାକୁ ପରିବର୍ଭନ କରିବା । ଅସତ୍‌ ଶକ୍ତିର 
ପ୍ରତିରୋଧ କରିବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ସତ୍ୟାଗ୍ରହୀ ଦୁଷ୍ମତଙ୍କ ଉପରେ ସେମାନଙ୍କ ନୈତିକ 
ବଳ ପ୍ରଦର୍ଶନ କରିବେ ଯାହାଫଳରେ ସେମାନେ ଭବିଷ୍ୟତରେ ଆଉ କେବେ ଏହିପରି 
ପୀଡ଼ାଦାୟକ ପରିସ୍ଥିତି ସୃଷ୍ଟି କରିବେ ନାହିଁ । ସତ୍ୟଗ୍ରହୀ ତାଙ୍କର ସାମୂହିକ ଅହିଂସା 
କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ ସଂପାଦନ କରୁଥିବାବେଳେ କୌଣସି ସଂତ୍ରାସପୂର୍ଣ୍ଣ ଉପାୟ ଅବଲମ୍ବନ 
କରିବେ ନାହିଁ କିମ୍ବା ମନ୍ଦ ପଦ୍ଧତି ପରିଚାଳନା କରୁଥିବା କର୍ବ୍ଧ ପକ୍ଷଙ୍କୁ କୌଣସି ଧମକ୍‌ 
ଚମକ୍‌ ଦେବେ ନାହିଁ କିମ୍ଭା କୌଣସି ଶାରୀରିକ କିମ୍ବା ମାନସିକ ବଳପ୍ରୟୋଗ କରି 
ପ୍ରତିପକ୍ଷକୁ ତା କାର୍ଯ୍ୟପନ୍ଥା ପରିବର୍ଭନ କରିବାକୁ ବାଧ୍ଯ କରିବେ ନାହିଁ । ସତ୍ୟାଗ୍ରହ 
କାର୍ଯ୍ୟକଳାପରେ ପ୍ରତିହିଂସା ଜ୍ରୋଧ କିମ୍ବା ବିଦ୍େଷର ସ୍ଥାନ ନାହିଁ। 


HGS 


“ଶୁକୁ ମିଛରେ ସରି କରିବା ହେଉଛି ଅିଂସାର ଏକ 
ଯାଦୁକାରା ଖି /” 
© 
“ସାଜସ ଚୟ ଛି ଅଛିଂସ/ ଆଚରଣ ଜକଲିବାନୁ କ୍ଷ / 
ଉ/ରୁ ସଵାରେ ଚ/ଛ/ ସନ୍ପକ ନୁ /” 
- ମହାମା ଗାନ୍ଧି 
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ଦଶମ! ଅଧାୟଃ 


ନାରୀ ଜାଗୃତି 


ମହିଳା ମାନଙ୍କୁ ଜାଗ୍ରତ କରିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧିଙ୍କ ଅବଦାନ ଅତ୍ୟନ୍ତ 


ପ୍ରଶଂସନୀୟ । ସ୍ବାଧୀନତା ଆନ୍ଦୋଳନ ସମୟରେ ସେ ହଜାର ହଜାର ମହିଳା ମାନଙ୍କୁ 
ସ୍ବେଚ୍ଛାସେବୀ ରୂପେ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବାପାଇଁ ପ୍ରବର୍ଭାଇ ପାରିଥୂଲେ | ରାଶିରାଶି କୁସଂସ୍କାରର 
ଦୁଃସହ ଚାପତଳେ ଗୂହାଙ୍ଗନରେ ସଢୁଥବା ଭାରତୀୟ ମହିଳାଙ୍କୁ ଆହ୍ଵାନ ଦେଇ 
ଏରୁଣ୍ଡି ବାହାରକୁ ଆଣିବାରେ ସେ ସମର୍ଥ ହୋଇଥୁଲେ । ସେମାନଙ୍କୁ ସେ ସାହସୀ 
କଲେ | ଦକ୍ଷତାର ସହ ସଫଳ ହେବାର ଶିକ୍ଷା ଦେଲେ ! ପ୍ରତି କ୍ଷେଡ୍ରରେ ପୁରୁଷ ସହ 
ମହିଳାମାନେ ସମଭାବରେ ଭାଗୀଦାର ବୋଲି ସେମାନଙ୍କ ହୃଦ୍‌ବୋଧ କରାଇଲେ 
ଏବଂ ପୁରୁଷର ଭୋଗ୍ୟବସ୍ତୁ ହେବାପାଇଁ ଅଗ୍ରାହ୍ୟ କରିବାକୁ ପ୍ରବର୍ନା ଦେଲେ । 
ଗୁହକର୍ମ କରିବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ସେମାନଙ୍କୁ ଦେଶସେବା ପାଇଁ ଆଗକୁ ଆସିବାକୁ 
ପ୍ରେରଣା ଦେଲେ | ସେ ଦକ୍ଷିଣ ଆଫ୍ରିକାରେ ନାରୀମାନଙ୍କୁ ସତ୍ୟାଗ୍ରହରେ ନିୟୋଗ 
କରିଥିବାବେଳେ ଯେଉଁ ଅନୁଭୂତି ଅର୍ଜନ କରିଥିଲେ ଭାରତରେ ତାହାର ପ୍ରୟୋଗ 
କଲେ | ସମାଜର ବିଭିନ୍ନ ସ୍ତରରୁ ବିଭିନ୍ନ ଶ୍ରେଣୀରୁ ନାରୀମାନେ ଆସି ସ୍ବେଚ୍ଛା ସେବିକା 
ରୂପେ ସତ୍ୟାଗ୍ରହରେ ଯୋଗଦେଲେ | ପୁରୁଷମାନଙ୍କ ସହ କାନ୍ଧକୁ କାନ୍ଧ ମିଳେଇ 
ନିର୍ବିଷ୍ଟ ଲକ୍ଷ୍ୟ ପଥରେ ଆଗେଇଗଲେ | ସେମାନେ ଅସହଯୋଗ ଆନ୍ଦୋଳନ ଓ 
ଆଇନ୍‌ ଅମାନ୍ଯ ଆନ୍ଦୋଳନରେ ଦକ୍ଷତାର ସହ ଭୂମିକା ନିର୍ବାହ କରିଥିଲେ | ସେ 
ନାରୀମାନଙ୍କ ଉପରେ ଅଖଣ୍ଡ ପ୍ରଭାବ ବିସ୍ତାର ପୂର୍ବକ ନିଜକୁ କଷ୍ଟଦେବା, ଅସହ୍ୟ 
ଶାରୀରିକ ଯନ୍ତ୍ରଣା ମଧ୍ଯରେ ବି ସହିଖ୍ପୁ ଓ ଶାନ୍ତ ହେବାପାଇଁ ପ୍ରବୋଧନା ଦେଇ ମହାତ୍ସା 
ଗାନ୍ଧି ନାରୀମାନଙ୍କ ଉପରେ ଅଖଣ୍ଡ ପ୍ରଭାବ ବିସ୍ତାର କରିପାରିଥିଲେ | ସେମାନେ 
ଶାରୀରିକ ପୀଡ଼ନ ମଧ୍ଯରେ ବି ଅତୁଳନୀୟ ସାହସିକତା ପ୍ରଦର୍ଶନ କରିପାରିଥିଲେ ! 

ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧି ଏମିତି ଗୋଟିଏ ସ୍ଵାଧୀନ ଭାରତର ସ୍ଵପ୍ନ ଦେଖୁଥିଲେ ଯେଉଁଠାରେ 
ମହିଳାମାନେ ପୁରୁଷଙ୍କ ସହ ସମଭାବରେ ସବୁପ୍ରକାର ଅଧ୍ୂକାର ଓ ସୁଖସୁବିଧାକୁ 
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୮୬ ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା 


ଉପଭୋଗ କରିପାରିବେ | ସ୍ଵାଧୀନତା ପୂର୍ବରୁ ଯେ ଆମ ଦେଶରେ ନାରୀମାନେ 
ବିଭିନ୍ନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସଫଳତା ଅର୍ଜନ କରି ନଥିଲେ ସେ କଥା ନୁହେଁ । କିନ୍ତୁ ସାମୁହିକ 
ଭାବରେ ସେମାନେ ଅନ୍ୟାୟ ବିରୁଦ୍ଧରେ ସ୍ବର ଉତ୍ତୋଳନ କରି ନଥିଲେ କିମ୍ବା 
ସାମୁହିକ ଭାବରେ ଅନ୍ୟାୟ ବିରୁଦ୍ଧରେ ଲଢିବାପାଇଁ ପ୍ରୟାସ କରି ନଥଲେ | ମହାତ୍ସା 
ଗାନ୍ଧିଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଅନୁପ୍ରାଣିତ ହୋଇ ସେମାନେ ପୁରୁଷମାନଙ୍କ ସହ ମିଶି ମନ୍ଦଶକ୍ତିକୂ 
ପ୍ରତିରୋଧ କଲେ ଓ ତା ବିରୁଦ୍ଧରେ ଲଢିଲେ | ସେମାନେ ଜେଲଦଣ୍ଡ ଭୋଗିଲେ । 
ମୂତ୍ୟଦଣ୍ଡର ସମ୍ମୁଖୀନ ହେଲେ |! ସେମାନେ ଗୃହ କୋଣରୁ ବାହାରିଆସି ସ୍ଵାଧୀନତା 
ସଂଗ୍ରାମର ରଣଭୂମିକୁ ଲମ୍ବ ପ୍ରଦାନ କଲେ । ପୁରୁଷମାନଙ୍କ ସହ ସମକକ୍ଷ ହୋଇ 
ଅହିଂସା ଶକ୍ତିର ବିଜୟବୈଜୟନ୍ତୀ ଉଡ଼ାଇଲେ | 

ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧି ମହିଳାମାନଙ୍କ କେବଳ ସ୍ଵାଧୀନତା ସଂଗ୍ରାମରେ ନିୟୋଗ କରି 
ନଥଲେ ବରଂ ସାମାଜିକ ପରିବର୍ଭନରେ ଅଂଶଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ ସେମାନଙ୍କ ଉତ୍ସାହିତ 
କରିଥଲେ | 
ଏ ସଂପର୍କରେ ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧି କହନ୍ତି: 

“ ମୁଁ ଭାରତୀୟ ମହିଳାମାନଙ୍କୁ ଗଠନମୁଳକ କାର୍ଯ୍ୟରେ ନିୟୋଗ କରିଥୁଲି | 
ଯଦିଓ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ଭାରତୀୟ ମହିଳାମାନଙ୍କୁ ସ୍ଵତଃ ଅନ୍ଧକାର ଭିତରୁ ବାହାରକୁ ବାହାର 
କରି ଆଣିଥଲା, ଏତେ କମ୍‌ ସମୟ ମଧ୍ଯରେ ସେମିତି ବେଶି କିଛି ହେବାପରି ଲାଗୁ 
ନଥିଲା | ସ୍ଵରାଜ ପାଇଁ ଲଢୁଥବା କଂଗ୍ରେସ ଲୋକମାନେ ଅନୁଭବ କରିପାରି ନଥିଲେ 
ଯେ ସେମାନଙ୍କ ପାଇଁ ମହିଳାମାନେ ସମାନ ଭାବରେ ସହଯୋଗୀ ହୋଇପାରିବେ |! 
ସେମାନେ ଉପଲବ୍ଧି କରି ନଥିଲେ ଯେ ସେବା କ୍ଷେତ୍ରରେ ମହିଳାମାନଙ୍କ ସାହାଯ୍ୟ 
ସହାୟତା ନିହାତି ଆବଶ୍ୟକ | ସେମାନଙ୍କ ଉପେକ୍ଷା କଲେ ହେବ ନାହିଁ । ନାରୀମାନେ 
ସମାଜରେ ପ୍ରଚଳିତ ରୀତିନୀତି ଓ ନିୟମ କାନୁନ୍‌ର ଶୃଙ୍ଖଳ ଭିତରେ ନିଷ୍ପେଷିତ 
ହେଉଥିଲେ | ଯେଉ ରୀତିନୀତି ପ୍ରଣୟନ କରିବାରେ ସେମାନଙ୍କର ଭୂମିକା ନଥୁଲା | 
ସବୁ ଥଲା ପୁରୁଷ କର୍ଟୁକ | ଲକ୍ଷ୍ୟ ସ୍ଥଳରେ ପହଞ୍ଚବାକୁ ହେଲେ ଅହିଂସା ଉପାୟରେ 
ବଞ୍ଚବାର ଶୈଳୀକୁ ନିଜ ରୁଚିରେ ରୂପ ଦେବାପାଇଁ ପୁରୁଷର ଯେତିକି ଅଧ୍ବକାର ଅଛି 
ନାରୀର ମଧ୍ଯ ସେତିକି ଅଧ୍ରକାର ରହିଛି, କିନୁ ଗୋଟିଏ ଅହିଂସକ ସମାଜରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ଅଧୂକାର ପୂର୍ବରୁ ସଂପନ୍ନ କରାଯାଇଥିବା କର୍ଭବ୍ୟ ଅନୁସାରେ ଆଗକୁ ଗଡ଼ି ଚାଲିଥାଏ 
ତେଣୁ ସାମାଜିକ ଆଚରଣ ବିଧ୍ବ ପାରସ୍ପରିକ ସହଯୋଗ ଓ ପରାମର୍ଶ ଭିଭିଭୂମିରେ 
ଗଢା ହେବା ଉଚିତ । ଏହି ଆଚରଣବିଧୂ ବଳପୂର୍ବକ ସେମାନଙ୍କ ଉପରେ ଲଦି 
ଦିଆଯିବା ଉଚିତ ନୂହେଁ । ପୁରୁଷ ନାରୀମାନଙ୍କ ପ୍ରତି କରୁଥିବା ବ୍ୟବହାରରେ ଏହ 
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ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା ୮୭ 


ସତ୍ୟ ଉପଲବ୍ଧି କରିପାରିନାହିଁ । ନାରୀମାନଙ୍କ ସାଥୀ ଓ ସହକର୍ମୀ ପରିବର୍ରେ ସେମାନେ 
ନିଜକୁ ନାରୀମାନଙ୍କର ଦେବତା ଓ ମାଲିକ ବୋଲି ଭାବନ୍ତି । ଏବେ ମହିଳା ମାନଙ୍କ 
ହାତ ଧରି ଉପରକୁ ଉପରକୁ ଉଠାଇବା ପାଇଁ କଂଗ୍ରେସ ଲୋକମାନଙ୍କୁ ଯେଉଁ ବିଶେଷ 
ସୁବିଧା ମିଳିଛି ତାର ସଦୂପଯୋଗ କରିବା ଉଚିତ | ମହିଳାମାନେ ଏବେ ସେଇ ପୁରୁଣା 
କ୍ରୀତଦାସଙ୍କ ସ୍ପିତିରେ ଅଛନ୍ତି, ଯେଉଁମାନେ ଭବିଷ୍ୟତରେ କେବେ ମୁକ୍ତ ହେବେ ନାହିଁ 
ବୋଲି ଜାଣି ନଥିଲେ । ଯେତେବେଳେ ସ୍ଵାଧୀନତା ଆସିଲା ସେମାନେ ଅସହାୟ 
ହୋଇପଡ଼ିଲେ | ନାରୀମାନଙ୍କୁ ଶିକ୍ଷା ଦିଆ ହେଇଆସିଛି ଯେ ସେମାନେ ପୂରୁଷର 
କ୍ରୀତଦାସ | ଏବେ ଏହା କଂଗ୍ରେସ ଲୋକମାନଙ୍କ ଉପରେ ଛାଡ଼ିଦିଆଯାଇଛି | ସେମାନେ 
ନାରୀମାନଙ୍କୁ ସେମାନଙ୍କ ସ୍ପିତି ଉପଲବ୍ଧି କରିବାକୂ ସକ୍ଷମ କରିବେ ଓ ପୁରୁଷଙ୍କ ପରି 
ସମାନ ଭୂମିକା ନିର୍ବାହ କରିବାପାଇଁ ସେମାନଙ୍କୁ ସୁଯୋଗ ଦେବେ । 

ଯଦି ଆମେ ଶିରୋନ୍ସତ କରି ରହିବା ତେବେ ବିପ୍ଲବ ଅତି ସହଜ | କଂଗ୍ରେସ 
ଲୋକମାନେ ସେମାନଙ୍କ ନିଜ ପରିବାରରୁ ଏହାର ଶୁଭାରମ୍ଭ କରନ୍ତୁ । ନାରୀମାନେ 
କଣ୍ଢେଇ ଓ ଭୋଗ୍ୟବସ୍ତୁ ନ ହୁଅନ୍ତୁ । ସେମାନେ ଜନସାଧାରଣଙ୍କ ସେବା କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ପୁରୁଷଙ୍କ ମର୍ଯ୍ୟାଦାମୟୀ ସାଥୀ ରୂପେ ସମ୍ମାନ ପାଆନ୍ତୁ । ଯେଉଁମାନେ ଏ ସଂପର୍କରେ 
ବେଶି ଶିକ୍ଷା ପାଇନାହାନ୍ତି ସେମାନେ ସ୍ଵାମୀମାନଙ୍କ ପାଖରୁ ଯଥାସମ୍ଭବ ଜ୍ଞାନ ଆହରଣ 
କରନ୍ଧୁ । ମାଆ ଓ କନ୍ଯାମାନଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ଏହିପରି ଭାବରେ ଗଢାଯାଉ ଯାହା ଫଳରେ 
ସେମାନେ ବି ମୁଖ୍ୟ ସ୍ରୋତରେ ସାମିଲ ହୋଇପାରିବେ | 

ଯେତେଦିନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପୁରୁଷ ଦମିତ ସମାଜର ମନୋବୃତ୍ତି ନାରୀମାନଙ୍କ ପ୍ରତି 
ପରିବର୍ଭନ ହୋଇନାହିଁ, ନାରୀମାନେ ନିଜକୁ ଭୋଗ୍ୟବସ୍ତୁ ରୂପେ ମାନି ନେଇଥବେ, 
ସମାଜ ସ୍ଥାଣୁ ହୋଇ ରହିଥିବ | ସମାଜରୁ ଏହି ମାନସିକ ବୈଷମ୍ୟ ଦୂରୀଭୂତ କରିବାପାଇଁ 
ଆମକୁ ଅକ୍ଟାନ୍ତ ପରିଶ୍ରମ କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ |” 

ସମାଜରେ ନାରୀ ପୁରୁଷଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ସମତା ଆଣିବାପାଇଁ ନାରୀ ଓ ପୁରୁଷ 
ଉଭୟଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ସଚେତନତା ସୃଷ୍ଠି କରିବାର ଆବଶ୍ୟକତା ରହିଛି | ମହିଳାମାନେ 
ପୁରୁଷର ଭୋଗ୍ୟବସ୍ତୁ ହେବା ମାନସିକତାକୁ ପ୍ରତ୍ୟାହାର କରନ୍ଧୁ । ତତ୍‌ ସଙ୍ଗେସଙ୍ଗେ 
ପୁରୁଷମାନେ ମଧ୍ଯ ନାରୀମାନଙ୍କୁ ସେମାନଙ୍କ ସହକର୍ମୀ ଓ ଜୀବନସାଥୀ ରୂପେ ଗ୍ରହଣ 
କରନ୍ତୁ । ମହିଳାମାନେ ବିଳାସ ବ୍ଯସନ ଓ ଅଳଙ୍କାର ନିଶାକୁ ପରିତ୍ୟାଗ କରିବାକୁ 
ପ୍ରୟାସ କରନ୍ତୁ ଓ ସରଳ ଜୀବନଯାପନ ପଦ୍ଧତିକୁ ଆପଣେଇ ନିଅନ୍ତୁ | ଏହା ସେମାନଙ୍କର 
ପ୍ରଲୋଭନ ନିକଟରେ ବଶୀଭୂତ ହେବାର ମାନସିକତାକୁ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କରିବ ଓ ସେମାନେ 
ସ୍ଵଚ୍ଛନ୍ଦ ଜୀବନ ଯାପନ କରିପାରିବେ | ସେହିପରି ପୁରୁଷମାନେ ମଧ୍ଯ ନାରୀମାନଙ୍କୁ 
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ଚାରି କାନ୍ଧର ପରିବେଷ୍ଟନୀ ଭିତରୁ ବାହାରି ଆସିବାକୂ ସୁଯୋଗ ନେବା ଉଚିତ୍‌ ଏବଂ 
ଯେତେବେଳେ ଯେଉଁ ପ୍ରକାର ସାମାଜିକ କାର୍ଯ୍ୟକଳାପର ଆବଶ୍ୟକତା ରହିଛି ସେଥିରେ 
ତାକୁ ଅଂଶଗ୍ରହଣ କରିବାପାଇଁ ସୁଯୋଗ ଦେବାର ଆବଶ୍ଯକତା ରହିଛି । ପୁରୁଷ 
ନାରୀକୁ ପରଦା ଅନ୍ତରାଳରେ ରଖୁବାର କୁସଂସ୍କାର ଠାରୁ ଉର୍ଶ୍ବକୁ ଉଠିବା ଉଚିତ । 
ଆଧୁନିକ ଜ୍ଞାନକୌଶଳ ଦ୍ଵାରା ଗୁହକର୍ମର ସମୟ ଏବେ ସର୍ବନିମ୍ନ ସ୍ତରକୁ ଖସିଆସିଛି । 
ଏହାଦ୍ଵାରା ମହିଳାମାନେ ନିଜର ବହୁତ ସମୟ ହାତରେ ରଖପାରୁଛନ୍ତି ¦ ଏହି ସମୟ 
ଗୁଡ଼ିକୁ ସେମାନେ ଲେଖୁବା ପଢିବା ଓ ଅନ୍ୟ ସାମାଜିକ କାର୍ଯ୍ୟକଳାପରେ ନିୟୋଗ 
କରିପାରିବେ । ସେମାନେ ଉପଯୁକ୍ତ ମନୋବୃତ୍ି ପୋଷଣ କଲେ ପୁରୁଷଙ୍କ ସହ 
ସମକକ୍ଷ ହୋଇ ଠିଆହେବେ ଓ କୌଣସି ନ୍ୟନବୋଧତାର ଶିକାର ନ ହୋଇ 
ସେମାନଙ୍କ ସହ କାମ କରିପାରିବେ । 

ମହିଳା ମାନଙ୍କ ଅନଗ୍ରସରତାର ଅନ୍ଯ ଏକ କାରଣ ହେଲା ସନ୍ତାନ 
ଲାଳନପାଳନର ଗୁରୁ ଦାୟିତ୍ଵ ବହନ । ବିଶୂଙ୍ଗଳିତ ଭାବରେ ଗୁଡ଼ାଏ ସନ୍ତାନ ଜନ୍ମ 
କରିବାକୁ ବାଧ୍ୟ କରିବା ଦ୍ଵାରା ତାର କେବଳ ମୂଲ୍ଯୟବାନ ସମୟ ନଷ୍ଟ ହୁଏନାହିଁ, ତାର 
ସ୍ଵାସ୍ଥ୍ୟର ହାନୀ ଘଟିଥାଏ । ସେ ରୋଗବ୍ୟଯାଧୂବ ଓ ଅପୁଷ୍ଟିର ଗନ୍ତାଘର ପାଲଟିଯାଏ । 
ତେଣୁ ପୁରୁଷମାନଙ୍କର କର୍ଭବ୍ୟ ହେଉଛି ନାରୀଙ୍କ ବହୁ ସନ୍ତାନ ଜନ୍ମ ପ୍ରକ୍ରିୟାରୁ 
ଅବ୍ୟାହତି ଦେବା | ଯାହା ଫଳରେ ସେ ସୁସ୍ଥ ଜୀବନଟିଏ ବଞ୍ଚପାରିବ ଏବଂ ନିଜକୁ 
ସମାଜର ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଜନହିତକର କାର୍ଯ୍ୟରେ ନିୟୋଗ କରିପାରିବ । ନାରୀମାନେ 
ସ୍ଵଭାବତଃ କରୁଣାମୟୀ ଓ ନିର୍ମଳ ଭାବମୁୂର୍ି ସମ୍ପନ୍ନ । ପୁରୁଷମାନଙ୍କ ଅପେକ୍ଷା ସେମାନେ 
ଅଧ୍ବକ ସହିଷ୍ଣୁ । ମାନବ ସମାଜ ଏଥପ୍ରତି ବିଶେଷ ଧ୍ୟାନ ଦେବାର ଆବଶ୍ୟକତା ରହିଛି 
ଓ ଆମେ ଆମ ନାରୀମାନଙ୍କୁ ଏମିତି କାର୍ଯ୍ୟରେ ନିୟୋଗ କରିବା ଯାହାଦ୍ଵାରା ସେମାନଙ୍କ 
ନାରୀ ସୁଲଭ ଗୁଣାବଳିର ଯଥାର୍ଥ ଉପଯୋଗ ହୋଇପାରିବ | କ୍ରୋଧ, ଅସହିଷୁତା, 
ଦୁର୍ନୀତି, ଲୋଭ, ଚଞ୍ଚକତା ଦ୍ଵାରା ସୃଷ୍ଠି ହେଉଥିବା ଆଜିର ସାମାଜିକ ଅସନ୍ଧୁଳନତା 
ଦୂରୀଭୂତ ହୋଇପାରିବ ଯଦି ନାରୀମାନେ ସେମାନଙ୍କ ସ୍ଵଭାବ ସୁଲଭ ଗୁଣାବଳିକୁ 
ଖାପଖୁଆଇଲା ପରି ଯଥାର୍ଥ ଦାୟିତ୍ଵ ବହନ କରିବେ ! ନିଃସନ୍ଦେହ ଯେ ସାମାଜିକ 
ପ୍ରଶାସନରେ ନାରୀମାନଙ୍କର ସଂପୂକ୍ତି ସମାଜକୁ ଏକ ଜନମଙ୍ଗଳ ରାଷ୍ଟ୍ରରେ ପରିଣତ 
କରିପାରିବ | ପୂର୍ବରୁ ଯାହା କୁହାଯାଇଛି, ପୁରୁଷମାନଙ୍କର ଦାୟିତ୍ଵ ସେମାନେ ସେମାନଙ୍କ 
ମାନସିକତାରେ ପରିବର୍ଭନ ଆଣି ଆଗକୁ ଆସନ୍ତୁ ଓ ନାରୀମାନଙ୍କୁ ସମାଜରେ ସମ୍ମାନିତ 
ସ୍କାନ ଦଖଲ କରିବା ନିମନ୍ତେ ନିମନ୍ତ୍ରଣ କରନ୍ତୁ | 

ଖ୍ରୀଷ୍ଟିଆନ, ହିନ୍ଦୁ ଓ ମୁସଲମାନମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ନାରୀମାନଙ୍କୁ ନେଇ ଗୁଡ଼ାଏ 
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କୁସଂସ୍କାର ରହିଛି । ସେମାନେ ଭାବନ୍ତି ନାରୀମାନେ ପୁରୁଷମାନଙ୍କର କେତେକ 
ଆଜ୍ଞା ପାଳନ ପାଇଁ ଜନ୍ମ ହୋଇଛନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କର କର୍ଉବ୍ୟ ଓ କାର୍ଯ୍ୟ ପୁରୁଷମାନଙ୍କ 
ଦ୍ଵାରା ନିର୍ବାରିତ ହେବ | ଗହ ଅଭ୍ୟନ୍ତରରୁ କ୍ୃଚିତ ସେମାନେ ବାହାରକୁ ବାହାରିବେ | 
ସେମାନେ ପାରଂପରିକ ପ୍ରଥା ଅନୁସାରେ ଘର ଭିତରେ ବାସ କରିବେ । କେବଳ 
ଗୃହକର୍ମ ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ଯ କୌଣସି ସଂପର୍କରେ ମତ ଦେବାର ଅଧ୍ବକାର ତାଙ୍କର 
ନାହିଁ । ସେମାନଙ୍କର ନିଷ୍ପତ୍ତି ନେବାର କ୍ଷମତା ମଧ୍ଯ ନାହିଁ । ଏହିପରି କଠୋର 
କଟକଣା ଭିତରେ ନାରୀମାନେ ପିଢି ପିଢି ଧରି ଅନ୍ଯାୟ ବିରୁଦ୍ଧରେ ପାଟି ନ 
ଫିଟେଇ ବଞ୍ଚ ଆସିଛନ୍ତି ଇସ୍ଲାମ ସମାଜରେ ନାରୀମାନଙ୍କୁ ମସ୍୍‌ଜିଦକୁ ଯିବାକୁ 
ଦିଆଯାଏ ନାହିଁ । କୌଣସି ପରିସ୍ପିତିରେ ସେମାନଙ୍କୁ ଆରାଧନା ପୀଠକୁ ନିଆଯାଏ 
ନାହିଁ । ଇସ୍ଲାମ ଧର୍ମଗୁରୁ ମାନେ ନାରୀମାନଙ୍କୁ ଅପବିତ୍ର ବୋଲି କହନ୍ତି । ଆରାଧନା 
ପୀଠରେ ମହିଳା ଅନୁପ୍ରବେଶ ପୀଠର ପବିତ୍ରତା ନଷ୍ଟ କରେ ବୋଲି ସେମାନଙ୍କର 
ଧାରଣା | ଏକବିଂଶ ଶତାବ୍ଦୀ ଏହା ଆମକୁ ବିସ୍ପିତ କରୁଛି ଯେ ଧର୍ମ ନାରେ ସମାଜରେ 
ଏହିପରି ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ଓ କାଇଦା କଟକଣା ଏବେ ମଧ୍ଯ ଚାଲିଛି । 

ହିନ୍ଦୁମାନଙ୍କ କ୍ଷେତ୍ରରେ ମଧ୍ଯ ସେହି କଥା | ଯଦିଓ ନାରୀମାନଙ୍କୁ ଧର୍ମ ପୀଠରେ 
ପ୍ରବେଶ ପାଇଁ କିଛି ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ନାହିଁ, କିନୁ ଆଧ୍ଯାତ୍ଧିକ ଜ୍ଞାନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସେମାନଙ୍କୁ 
ନ୍ୟନ ସ୍ତରର ବୋଲି ପରିଗଣିତ କରାଯାଏ । ବେଦ ଉପନିଷଦ ବ୍ରହ୍ମସୁତ୍ର ଆଦି 
ଧର୍ମଗ୍ରନ୍ନ ସେମାନଙ୍କୁ ଅଧ୍ୟୟନ କରିବାକୁ ଦିଆଯାଏ ନାହିଁ, କିନୁ ସୁଖର କଥା ଆଧୁନିକ 
ଭାରତର ଜ୍ଞାନାଭିମୁଖୀ ଶିକ୍ଷିତ ମହିଳାମାନେ ଏହି କୂସଂସ୍କାରକୁ ଆହ୍ଵାନ ଦେଉଛନ୍ତି | 
ଜଣାପଡୁଛି, ଏହି ମହିଳାମାନେ ନିଶ୍ଚୟ ପୁରୁଷ ହାତରୁ ଧାର୍ମିକ ଗ୍ରନ୍ଧ ସବୁ ଛଡ଼େଇ 
ନେବାରେ ସଫଳ ହେବେ । 

ବଡ଼ ବଡ଼ ଧର୍ମଗୁରୁମାନଙ୍କ ସ୍ତ୍ରୀମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଅତୀତରେ ଅନ୍ୟାୟ ହେବାର ବହୁ 
ଉଦାହରଣ ରହିଛି । ରାଜପୁତ୍ର ଗୌତମଙ୍କ ସ୍ତ୍ରୀ ଯଶୋଧାରା, ଚୈତନ୍ୟଙ୍କ ସ୍ତୀ ବିଷୁପ୍ରିୟା, 
ଲକ୍ଷ୍ମଣଙ୍କ ସ୍ତ୍ରୀ ଉର୍ମିଳା ଆଦି ସ୍ଵାମୀମାନଙ୍କର କେତେକ ଛଦ୍ଧତା କିମ୍ବା ସେମିତି କିଛି 
ଅନ୍ୟ କାରଣ ହେତୁ ହେଉ ଚିରଦିନ ପାଇଁ ପରିତ୍ୟକ୍ତ ହୋଇଥିଲେ ଓ ଜୀବନସାରା 
ସେମାନେ ଏକାକୀ ସ୍ଵାମୀ ବିରହରେ କାଳାତିପାତ କରିଥିଲେ | ଉପାସ ବ୍ରତ ଆଦି 
ଆଧ୍ଧାତ୍ଧିକ ଆଚରଣ ମାଧ୍ୟମରେ ସରଳ ଜୀବନ ବଞ୍ଚଥଲେ | ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ 
ଚୈତନ୍ୟଙ୍କ ସ୍ତୀ ବିଷ୍ଣପ୍ମିୟା ଥିଲେ ମୁଖରା ଓ ସାହସୀ | ଆଧ୍ଧାତ୍ସିକ ଜ୍ଞାନ ଅର୍ଜନ ପରେ 
ଯେତେବେଳେ ଦୀର୍ଘବର୍ଷ ପରେ ଚୈତନ୍ୟ ସ୍ଵଗ୍ଧହକୁ ପ୍ରତ୍ୟାବର୍ଭନ କଲେ, ବିଷୁପ୍ରିୟା 
ତାଙ୍କୁ ଭୀରୁ କାପୁରୁଷ କହି ଭର୍ସନା କରିଥଲେ । ମା” ଓ ସ୍ତୀଙ୍କୁ ଉତ୍କଟ ଦାରିଦ୍ର୍ୟ 


Digitized by srujanika@gmail.com 


୯୦ ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା 


ଭିତରେ ନିକ୍ଷେପ କରି ଘର ଛାଡ଼ି ପଳାୟନ କରିଥିବାରୁ ଲାଞ୍ଚନା ଦେଇଥିଲେ ! ଯଦି 
ସେ ଆଧ୍ଧାତ୍ସିକ ମୁକ୍ତି ପାଇଁ ଘରୁ ପଳାୟନ କରୁଛନ୍ତି ବୋଲି ପୂର୍ବରୁ କହିଥାନ୍ତେ ସେ 
ତାଙ୍କୁ ତାହା ପ୍ରଦର୍ଶନ କରିପାରିଥାନ୍ତେ ବୋଲି କହିଥିଲେ | ସେହିପରି ଗୌତମ ବୁଦ୍ଧ 
ଯେତେବେଳେ ବହୁବର୍ଷ ପରେ ସ୍ଵଗ୍ଧହକୁ ପ୍ରତ୍ୟାବର୍ଭନ କରି ଦ୍ଵାର ଦେଶରେ ଶିଷ୍ୟମାନଙ୍କୁ 
ଧରି ଦଣ୍ଡାୟମାନ ହୋଇଥିଲେ ଯଶୋଧାରା ତାଙ୍କୁ ସାକ୍ଷାତ କରିବାକୁ ଅଗ୍ରାହ୍ଯ 
କରିଦେଲେ | ଏଥରୁ ଜଣାପଡୁଛି, ଏହି କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ପୁରୁଷମାନେ ନିଜ ଜୀବନ ସାଥୀଙ୍କୁ 
ମୋକ୍ଷ ପଥର ସଙ୍ଗିନୀ କରିପାରିଥା” ନ୍ତେ, କିନୁ ତାହା କରି ନଥିଲେ | 

ନାରୀମାନଙ୍କର ସମାନତା ସଂପର୍କରେ ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧି କହନ୍ତି “ ମୋର ନିଜସ୍ଵ 
ମତ ହେଲା ଯେହେତୁ ମୌଳିକ ଭାବରେ ପୁରୁଷ ଓ ସ୍ତୀ ସମାନ, ସେମାନଙ୍କ ସମସ୍ୟା 
ମଧ୍ଯ ସମାନ ହେବ | ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଥବା ଆତ୍ସା ମଧ୍ୟ ସମାନ | ଦୂଇଟି ଜୀବନ 
ଯେହେତୁ ସମାନ ଓ ସେମାନଙ୍କ ଅନୁଭବ ମଧ୍ଯ ସମାନ ଥୁବ | ପ୍ରତ୍ୟେକ ପ୍ରତ୍ୟେକଙ୍କ 
ପରିପୂରକ । ଜଣେ ଅନ୍ୟ ଜଣକର ସକ୍ରିୟ ସହଯୋଗ ବିନା ବଞ୍ଚ ରହିପାରିବ ନାହିଁ । 
କୌଣସି କାରଣରୁ ଯୁଗ ଯୁଗ ଧରି ପୁରୁଷ ନାରୀମାନଙ୍କୁ ଅବଦମିତ କରି ରଖୁଛି ଓ 
ନାରୀମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ନ୍ୟନବୋଧତା ସେହି କାରଣରୁ ବୃଦ୍ଧି ପାଇଛି | ପୁରୁଷମାନେ 
ସେମାନଙ୍କୁ ହୃଦବୋଧ କରାଇଛନ୍ତି ଯେ ସେମାନେ ପୁରୁଷଙ୍କଠାରୁ ନିମ୍ବ ସ୍ତରର | ଏହି 
ସମସ୍ୟାର ସମାଧାନ ଦିଗରେ ମୋର ଅବଦାନ ହେଲା, ବ୍ୟକ୍ତି ହେଉ ବା ସମାଜ, 
ଜୀବନର ପ୍ରତି ପଦକ୍ଷେପରେ ମୁଁ ଯେଉଁ ସତ୍ୟ ଓ ଅହିଂସାର କଥା କହୁଛି ତାକୁ ଗ୍ରହଣ 
କଲେ ସବୁ କିଛି ଠିକ୍‌ ହେଇଯିବ | ମୁଁ ବହୁତ ବଡ଼ ଆଶାୟୀ ଯେ, ଏହି ମହିଳାମାନେ 
ଦିନେ ନା ଦିନେ ନିଃସନ୍ଦେହ ନେତୃତ୍ଵ ନେଇପାରିବେ, ମାନବର ବିବଇଉଁନରେ ନିଜକୁ 
ପ୍ରଚେଷ୍ଟା କରି ସକଳ ନ୍ୟନବୋଧତାକୁ ଅତିକ୍ରମ କରିଯିବେ । ” 

ନାରୀ ଓ ପୁରୁଷ ଦୁହେଁ ମୌଳିକତଃ ସମାନ 3 କିନ୍ତୁ ଏମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଗୋଟିଏ 
ମୁଖ୍ୟ ପାର୍ଥକ୍ୟ ରହିଛି । ସେହି ଅନୁସାରେ ଦୁହିଁଙ୍କର କାର୍ଯ୍ୟକଳାପ ମଧ୍ଯ ପୂଥକ୍‌ । 
ବିଶେଷ ଭାବରେ ନାରୀମାନଙ୍କର ମାତୃତ୍ଵ ଗୁଣ ପୁରୁଷମାନଙ୍କଠାରୁ କାହିଁ କେତେ 
ଗୁଣରେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ | ପୁରୁଷର ଏହି ଗୁଣର ଆବଶ୍ୟକତା ନଥାଇପାରେ କିନ୍ତୁ ନାରୀଟିଏ 
ନମ୍ରତାର ସହ ଏହି ଦାୟିତ୍ଵ ବହନ କରିଛି ଯେହେତୁ ଏହା ମଣିଷ ଜାତିର ସୃଷ୍ଟି ସହ 
ଜଡ଼ିତ | ନାରୀମାନଙ୍କର ସ୍ଵଭାବ ସୁଲଭ ଗୁଣ ହେଲା ସେ ସଜ୍ରିୟ, ସେ ନିଷ୍ପିୟ, ସେ 
ଗ୍ୁହକର୍ତ୍ୀ | ପୁରୁଷ କେବଳ ଖାଦ୍ୟ ଆମଦାନୀ କରିଆଣେ, ସ୍ତୀ ତାର ରକ୍ଷଣାବେକ୍ଷଣା 
କରେ ଏବଂ ପରିବାରରେ ବିତରଣ କରେ । ନାରୀର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଯୋଗ୍ୟତା 
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ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା ୯୧ 


ହେଉଛି ସନ୍ତାନ ମାନଙ୍କର ଲାଳନ ପାଳନ କରିବା ଓ ଶିଶୁମାନଙ୍କର ଯତ୍ନ ନେବାର 
ଦକ୍ଷତା | ତାର ଏହି ଯତ୍ନ ନେବା ଦକ୍ଷତା ବିନା ମାନବ ଜାତି ଧ୍ଵଂସ ହୋଇଯାଇପାରେ । 
ବାହ୍ୟ ଆକ୍ରମଣରୁ ସୁରକ୍ଷା ଦେବା ଅପେକ୍ଷା ପରିବାରକୁ ଶୁଖଂଳିତ ଭାବରେ ପରିଚାଳନା 
ପାଇଁ ବେଶି ସାହସର ଆବଶ୍ୟକତା ହୋଇଥାଏ | ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧିଙ୍କ ଅନୁସାରେ ନାରୀ 
ହେଉଛି ଅହିଂସାର ମୂର୍ଭିମନ୍ତ ଅବତାର | ଯାହାର ଅର୍ଥ ଅନନ୍ତ ପ୍ରେମ | ପୀଡ଼ା ସହିବାପାଇଁ 
ମଧ୍ଯ ତାର ଅମାପ ଦକ୍ଷତା ରହିଛି । ପରିବାର ପାଇଁ ନିଜେ ପୀଡ଼ା ସହିବାରେ ସେ 
ଅପାର ଆନନ୍ଦ ପାଇଥାଏ ! ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧି ପରାମର୍ଶ ଦେଇଥିଲେ, ତାର ଭଲ ପାଇବା 
ଓ ପ୍ରେମକୂ ସମଗ୍ର ମାନବ ଜାତି ପାଇଁ ଉତ୍ସର୍ଗ କରିବା ନିମନ୍ତେ ସୁଯୋଗ ଦିଆଯାଉ 
ଓ ସେ ବିସୃତ ହୋଇଯାଉ ଯେ ସେ କେବଳ ପୁରୁଷର କାମନା ଚରିତାର୍ଥ କରିବାରେ 
ଏକ ବସ୍ତୁ | ଏ ସଂପର୍କରେ ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧିଙ୍କ ନିମ୍ପଲିଖତ ବକ୍ତବ୍ୟ ଅନୁଧ୍ୟାନ ଯୋଗ୍ୟ | 

“ ଏହି ହେତୁ ଯେମିତି ଗୋଟିଏ ପଟରେ ନାରୀମାନଙ୍କୁ ଅଜ୍ଞତା ଓ କୁସଂସ୍କାର 
ଭିତରେ ସଢିବାକୁ ଛାଡ଼ିଦେବା ଗୋଟାଏ ବଡ଼ ଭୁଲ୍‌, ସେମିତି ଅନ୍ୟ ପକ୍ଷରେ ଏହା 
ମଧ୍ଯ କ୍ଷୟଶୀଳତାର ସୂଚନା ? ଯେଉଁ କାର୍ଯ୍ୟ ସ୍ଵଭାବତଃ ପୁରୁଷ କରିବା କଥା ସେହି 
କାର୍ଯ୍ୟମାନ ନାରୀମାନଙ୍କ ଉପରେ ଢାଳିଦେବା ସେମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ନିଷ୍କର ଅତ୍ୟାଚାର ! 
ଏହା ସାମାଜିକ କ୍ଷୟଶୀଳତାର ସୂଚନା ଦିଏ । ନାରୀମାନଙ୍କୁ ଦୁର୍ବଳ ଶ୍ରେଣୀ କହିବା 
ଏକ ବିଦ୍େଷପୂର୍ଣ ଅପବାଦ | ଏପରି କହିବା ଦ୍ଵାରା ପୁରୁଷମାନେ ନାରୀମାନଙ୍କ ପ୍ରତି 
ଅନ୍ୟାୟ କରୁଛନ୍ତି | ଯଦି ଶକ୍ତି ଅର୍ଥ ଆମେ ହିଂସ୍ରତାକୁ ବୁଝିବା ତାହେଲେ ନାରୀମାନେ 
ପୁରୁଷ ମାନଙ୍କ ଅପେକ୍ଷା କମ୍‌ ହିଂସ୍ର । ଯଦି ଶକ୍ତି ଅର୍ଥ ଆମେ ନୈତିକ ଶକ୍ତିକୁ ବୁଝିବା, 
ତାହେଲେ ନାରୀମାନେ କାହିଁ କେତେ ଗୁଣରେ ପୁରୁଷମାନଙ୍କ ଠାରୁ ଉଚ୍ଚତର | ତାର 
କଣ ପୁରୁଷଠୁ ବେଶି ଅନୁଭୂତି ପ୍ରସୂତ ଜ୍ଞାନ ନାହିଁ ୨ ସେ କ'ଣ ବେଶି ଆତୃତ୍ୟାଗ 
କରେ ନାହିଁ ? ତାର କ'ଣ ଅଧକ ସହନ ଶନ୍ତି ନାହିଁ ? ସେ କ'ଣ ବେଶି ସାହସୀ 
ନୁହେଁ ? ନାରୀ ବିନା ପୁରୁଷ ସମାଜ ଆଦୌ ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ଯଦି ମଣିଷ ସମାଜର 
ନିୟମ ଅହିଂସା ହୁଏ ଭବିଷ୍ଯତ ନାରୀମାନଙ୍କର ହିଁ ହେବ ! ନାରୀମାନଙ୍କ ଅପେକ୍ଷା 
କିଏ ଅଧକ ପରିମାଣରେ ହୃଦୟକୁ ଫଳପ୍ରଦ ଆବେଦନ କରିପାରିବ ? ” 

ସଂପରି ଅଧ୍ୂବକାର କିମ୍ବା ରାଜନୈତିକ ପ୍ରତିନିଧ୍ୂତ୍ଵ ସମୟରେ ଭାରତୀୟ 
ମହିଳାମାନେ ପଛରେ ପଡ଼ିଛନ୍ତି । ତଥାକଥୁତ ଶିକ୍ଷିତ ରାଜନେତାମାନେ ସଂସଦ 
ଗୃହରେ ପଚାଶ ପ୍ରତିଶତ ନାରୀମାନଙ୍କ ପ୍ରତିନିଧ୍ବତ୍‌ ସପକ୍ଷରେ ନାହାଁନ୍ତି । ସେମାନେ 
ତଥାପି ନିର୍ବୋଧ ମାନସିକତା ରଖ୍ଛନ୍ତି ଯେ ନାରୀମାନେ ଦେଶ ଶାସନ କରିବାପାଇଁ 
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୯୨ ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା 


ଯୋଗ୍ୟ ନୂହଁନ୍ତ । ସମୟ ଆସିବ ସେମାନେ ରାଜନୀତି ସହ ସମାଜର ପ୍ରତ୍ୟେକ 
କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମରେ ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ ହେବାପାଇଁ ଦାବୀ କରିବେ । ବାଳିକାମାନେ ଶିକ୍ଷା ପାଇବାପାଇଁ 
ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ସୁଯୋଗ ପାଇବା ଦରକାର । ଏହା ଫଳରେ ସେମାନେ କେବଳ ଜ୍ଞାନ 
ପରିସର ବୃଦ୍ଧି କରିପାରିବେ ନାହିଁ, ବରଂ ପୁରୁଷ ଇଛା ପାଖରେ ନିଜକୁ ସମର୍ପଣ ନ 
କରିବାର ମାନସିକତାକୁ ଦୃଢ କରିପାରିବେ । ଏହି ଲକ୍ଷ୍ଯସ୍ଥଳକୁ ନାରୀମାନଙ୍କର 
ଯାତ୍ରା ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧିଙ୍କ ସମୟରୁ ଆରମ୍ଭ ହୋଇ ସାରିଲାଣି | ନିଃସନ୍ଦେହ ଯେ ଏହି 
ଯାତ୍ରା କଣ୍ଟକିତ ଓ ଆୟାସସାଧ୍ଯ, କିନ୍ଧୁ ସାହସର ସହ ଓ ପ୍ରତିବଦ୍ଧ ହୋଇ ଏହି 
ଯାତ୍ରାରେ ପାଦ ଥପିବାକୁ ହେବ । ଗ୍ରାମୀଣ ମହିଳାମାନେ, ଯେଉଁମାନେ ଏବେ ସୁଦ୍ଧା 
ନିଷ୍ଠେଷଣ ଓ ନିର୍ଯ୍ୟାତନାର ଶିକାର ହେଉଛନ୍ତି, ଯୁଗଯୁଗ ଧରି ପ୍ରଚଳିତ କେତେକ 
ଅମାନୁଷିକ ଇଚ୍ଛା ଓ ପ୍ରଥା ପରମ୍ପରାର କବଳରୁ ସେମାନଙ୍କୁ ମୁକ୍ତ କରିବାକୂ ହେବ । 
ଏଥପାଇଁ ଶିକ୍ଷା ହି ପ୍ରଧାନ ଭୂମିକା ଗ୍ରହଣ କରିବ | ଏ କାର୍ଯ୍ୟରେ ପୁରୁଷକୁ ବିଲେଇ 
ବେକରେ ଘଣ୍ଟି ବାନ୍ଧିବାକୁ ହେବ, କାରଣ ନାରୀମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଆବେଗିକ ଓ ଶାରୀରିକ 


Pt 


ଅପରାଧ କରିଥୁବା ଦୋଷରେ ସେମାନେ ହି ଦୋଷୀ । ଯେତେଦିନ ପର୍ଯ୍ଯନ୍ତ 
ନାରୀମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ହିଂସା ଆଚରିତ ହେଉଥୁବ ସେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମନୁଷ୍ଯ ସମାଜକୁ 
ମନୁଷ୍ୟୋଚିତ କୃହାଯାଇପାରିବ ନାହିଁ । ନାରୀମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ହେଉଥିବା ହିଂସା ଆଚରଣର 
ଅନ୍ତ ହେବ ଯଦି ସାହସୀ ପୁରୁଷମାନେ ଆଗକୁ ଆସି ସେହି ଅପରାଧୀଙ୍କ ବିରୁଦ୍ଧରେ 
ସ୍ଵର ଉତ୍ତୋଳନ କରିବେ | ଜଣାଯାଏ, ସମାଜର କୌଣସି ସ୍ତରରେ ପୁରୁଷ ନାରୀମାନଙ୍କୁ 
ନିର୍ଯ୍ୟାତନା ଦେବା ଅପରାଧରୁ ମୁକ୍ତ ନୁହଁନ୍ତି । ତଥାକଥତ ସଭ୍ଯ ସମାଜରେ ନାରୀ 
ନିର୍ଯ୍ୟାତନାର ପରିମାଣ ବେଶି । ଏଥିପାଇଁ ସଭ୍ୟ ମଣିଷର ମାନସିକତାରେ ପରିବର୍ଭନ 
ଆଣିବା ପାଇଁ ବହୁ ପରିମାଣରେ ନୈତିକ ଓ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ସମ୍ପନ୍ନ ଓ ସମାଜ ଅଭିମୁଖୀ 
ଶିକ୍ଷାର ଆବଶ୍ଯକତା ରହିଛି । ଅପରାଧୀ ମାନଙ୍କୁ ଦଣ୍ଡ ଦେଇଦେଲେ ସମସ୍ଯାର 
ସମାଧାନ ହୋଇଯିବ ନାହିଁ, କାରଣ ଭାରତର ନ୍ୟାୟିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା ବହୁତ ଜଟିଳ ଓ 
ବହୁ ବିଳମ୍ବରେ ନ୍ୟାୟ ମିଳିଥାଏ | ନାରୀମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ହିଂସା ଆଚରଣକୁ ପରାମର୍ଶ 
ଉପଦେଶ ବା କାଉନସେଲିଂ ଆଦି ମାଧ୍ଯମରେ ହ୍ରାସ କରାଯାଇପାରିବ । 
ନାରୀମାନଙ୍କର ପ୍ରଗତିକୂ ଉତ୍ସାହିତ କରିବାର କଥା | ଆଧୁନିକ ଯୁଗରେ 
ସେମାନେ କ୍ରମାଗତ ବିଭିନ୍ନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଉକ୍ସର୍ଷ ସାଧନ କରି ଚାଲିଛନ୍ତି | କିନ୍ତୁ ଦୁଃଖର 
କଥା. ଆମର ରକ୍ଷଣଶୀଳ ଭାରତୀୟ ସମାଜ ନାରୀର ପ୍ରଗତି ସମ୍ମୁଖରେ ପ୍ରତିବନ୍ଧକ 
ହୋଇ ଠିଆ ହୋଇଛି | ଆମ ଦେଶରେ କେତେକ ଅଞ୍ଚଳରେ, କନ୍ୟାଭ୍ରଣ ହତ୍ଯା 
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ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା ୯୩ 


ସ୍ଵଭାବିକ ଓ ସାଧାରଣ ପ୍ରଥା ପରମ୍ପରା | ଯେଉଁ ସମାଜରେ ଯୌତୁକ ପ୍ରଥା ପ୍ରଚଳିତ 
ସେଠାରେ ମାଆମାନେ କନ୍ଯା ସନ୍ତାନଟିଏ ଜନ୍ନହେଲେ ଭୟଭୀତ ହୋଇପଡ଼ିବା 
ଅସ୍ଵାଭାବିକ ନୂହେଁ । ଯଦିଓ ଭାରତରେ ମାତ ଗର୍ଭରୁ ଲିଙ୍ଗ ନିରୂପଣ କରିବା ଆଇନ୍‌ 
ବହିର୍ଭୂତ କାର୍ଯ୍ୟ ତଥାପି କେତେକ ଡାକ୍ତର ଏହାକୁ ବୃତ୍ତି ରୂପେ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି । 
କନ୍ଯା ଭ୍ରୁଣ ହତ୍ଯା କରିବାର ମାନସିକତା ଅତ୍ଯନ୍ତ ଅମାନୁଷିକ ଓ ଖେଦଜନକ | 
ଗୋଟିଏ ପଟରେ ଆମେ ନାରୀମାନଙ୍କର ପୁରୁଷ ସହ ସମାନ ଅଧୁକାର ପାଇଁ ପ୍ରଚାର 
କରୁଛୁ ଅନ୍ୟପକ୍ଷରେ କନ୍ୟା ସନ୍ତାନକୁ ଅମାନୁଷିକ ହତ୍ଯା କରି ଚାଲିଛୁ 
ନାରୀମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧିଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ ସ୍ପଷ୍ଟ । ସେ ଚାହୁଁଥିଲେ ନାରୀମାନେ 
ପୁରୁଷଙ୍କ ସହ କାନ୍ଧକୁ କାନ୍ଧ ମିଳେଇ ଠିଆ ହୁଅନ୍ତୁ । ଇଶ୍ଵର ନାରୀକୁ ପୁରୁଷର ସାଥୀ 
କରି ଗଢିଛନ୍ତି । ଦାସୀ ରୂପରେ ନୁହେଁ । ଏମିତିକି ସଭ୍ୟ ସମାଜରେ ସୁଦ୍ଧା ଆମେ ଏହି 
ବ୍ୟତିକ୍ରମ ଦେଖୁଥାଉ | ଆଜିର ସମାଜରେ ବିପଜନକ ଭାବରେ ନାରୀମାନଙ୍କ ପ୍ରତି 
ବିଶେଷତଃ ନାବାଳିକାମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ନିର୍ଯ୍ୟାତନା ବୃଦ୍ଧି ପାଇ ଚାଲିଛି । ଏହି ଅପରାଧ 
ଉଭୟ ନାବାଳକ ଓ ସାବାଳକଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ହେଉଛି । ଏହାକୁ ପ୍ରତିରୋଧ କରିବାପାଇଁ 
ଆମ ଦେଶରେ କଠୋର ଦଣ୍ଡବିଧାନ ରହିଛି | ନାବାଳକ ମାନଙ୍କୁ ସେମାନଙ୍କ ପିତାମାତା 
ଓ ଶିକ୍ଷକମାନେ ପୁଅଝିଅ ସଂପର୍କ ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ଶୈଶବରୁ ସଚେତନ କରାଇବା ଆବଶ୍ୟକ | 
ସମାଜର ଏହି ନୈତିକ ଅବକ୍ଷୟ ଆଦର୍ଶ ଓ ବିଚାରଶୀଳତାର ପ୍ରୟୋଗରେ ଦୂରୀଭୂତ 
ହୋଇପାରନ୍ତା | ଯଦି ଜଣେ ସାବାଳକ ଏହି ଅପରାଧ କରେ ତେବେ ପଡ଼ିତାଙ୍କୁ 
କୋର୍ଟରେ ତାର ପ୍ରମାଣ ଦେବାକୁ ପଡ଼ିଥାଏ ¦ ଯାହା ତାର ଆତୃସମ୍ମାନରେ ଦାରୁଣ କ୍ଷତି 
ପହଞ୍ଚାଇଥାଏ, ମର୍ଯ୍ୟାଦାହାନୀ କରିଥାଏ | ଅଧୁକାଂଶ ଅପରାଧୀ ପ୍ରମାଣ ଅଭାବରୁ ମୁକ୍ତ 
ହୋଇଯାଆନ୍ତି ଯାହା ସ୍ବାଭାବିକ | କାରଣ ପୀଡ଼ିତାର ମାନ ସମ୍ଭମତା ଓ ଶାଳୀନତା ତାକୁ 
ସତ୍ୟ ଘଟଣାର ବର୍ଣ୍ଣନା କରିବାକୁ ଦିଏ ନାହିଁ । ସେ ଜାଣିଛି ଥରେ ବଳପୂର୍ବକ ତାର 
ଇଜତ ଲୁଣ୍ଠନ ହେଲାପରେ ତା ସତୀତ୍ଵରେ ଦାଗ ଲାଗିଯିବ । ଏ ମାନସିକତାରେ 
ପରିବର୍ଭନ ଆବଶ୍ୟକ | ଦୂଷର୍ମ ପୀଡ଼ିତାଙ୍କ ନ୍ୟାୟ ଦେବାବେଳେ ଏ ମାନସିକତା ପ୍ରତି 
ମଧ୍ଯ ଦୃଷ୍ଟି ଦେବା ଉଚିତ୍‌ | ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ଗୋଟିଏ ଅହିଂସକ ସମାଜକୁ 
ଆମେ ବିଚାର ପରିସରକୁ ନେବା ଯାହା ସମାଜ ସହ ପାରିବାରିକ ସମ୍ଚନ୍ଧରୁ ଆରମ୍ଭ 
ହୋଇଥାଏ | ମହିଳାମାନଙ୍କୁ ହଇରାଣ ହରକତ କରିବା କିମ୍ବା ଯୌନ ଶୋଷଣ କରିବା 
ଏକ ଅକ୍ଷମଣୀୟ ଅପରାଧ | ଏହା ପୁରୁଷମାନେ ଶୈଶବରୁ ହି ଶିକ୍ଷା ପାଇବା ଆବଶ୍ୟକ | 
ତାହାହେଲେ ସମାଜରୁ ଦୁଷ୍କର୍ମ ଜନିତ ଅପରାଧ ଦୂରୀଭୂତ ହୋଇପାରିବ | ଞ୍ଞଞ 
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୯୪ ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା 
: ଏକାଦଶ: ଅଧ୍ୟାୟ 


ମୌଳିକ ଶିକ୍ଷା ବନାମ 
ଆଧୁନିକ ଇଂରେଜୀ ଶିକ୍ଷା 


ସା ଧାରଣ ଅର୍ଥରେ ଶିକ୍ଷା କହିଲେ ଅକ୍ଷର ଜ୍ଞାନ ଅଥବା ଲିଖନ ପଠନ ଓ ଗଣନ 


ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ସାମର୍ଥ୍ୟ ଅର୍ଜନକୁ ଆମେ ବୁଝୁ । କିନ୍ତୁ ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧି ଏଥୁରେ ସହମତ 
ନଥୂଲେ | ସେ କହୁଥିଲେ ଶାରୀରିକ ଶ୍ରମ ଦ୍ଵାରା ନିଜ ଗୁଜୁରାଣ ମେଣ୍ଟାଉଥୁବା ଓ ସମାଜ 
ମୁହଁରେ ଦାନା ଦେଉଥିବା କୃଷକଟିକୁ ଅଶିକ୍ଷିତ କୁହାଯାଇପାରିବ ନାହିଁ । ସେ ନିରକ୍ଷର 
ହୋଇପାରେ କିନ୍ତୁ ତାର ଖାଦ୍ୟ ଉତ୍ପାଦନ ସଂପର୍କୀୟ ଜ୍ଞାନ ନ୍ୟନସ୍ତର ବୋଲି କହିବା 
ଆଦୌ ସମୀଚୀନ ନୁହେଁ ! ଅବଶ୍ୟ ସେ ସାକ୍ଷର ହେଲେ ସେହି ଜ୍ଞାନ ଆହୁରି ବିକଶିତ 
ହୋଇପାରିବ | ସ୍ଵାଧୀନ ଭାରତରେ ଜାତୀୟ ପତାକା ପରିବର୍ଭିତ ହେବା ପରି ଆମ 
ଦେଶର ଶିକ୍ଷା ପଦ୍ଧତିର ପରିବର୍ଭନ ହେବା ଉଚିତ୍‌ ଥଲା | ଏକବିଂଶ ଶତାବ୍ଦୀରେ ସୁଦ୍ଧା 
ଆମେ ୧ ୫୦ ବର୍ଷ ପୂର୍ବର ମ୍ୟାକ୍‌ଲେଙ୍କ ଅନୁମୋଦିତ ଶିକ୍ଷା ପଦ୍ଧତି ଅନୁସରଣ କରୁଛୁ | 
ଯେଉଁ ଶିକ୍ଷା ଭାରତୀୟ ବୁଦ୍ଧିଜୀବୀମାନଙ୍କ ଇଂରେଜମାନଙ୍କ କ୍ରୀତଦାସ କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ 
ପ୍ରଚଳନ ହୋଇଥଲା | ଏହି ଶିକ୍ଷା ସେମାନଙ୍କୁ ଉପନିବେଶବାଦୀଙ୍କ ପ୍ରତି ଅନୁଗତ ହେବା 
ଶିଖାଇଥଲା | ଫଳରେ ଏ ନବ୍ୟଶିକ୍ଷିତ ଗୋଷ୍ଠୀ ଇଂରେଜମାନେ ଯାହା ଶିକ୍ଷା ଦେଉଥିଲେ 
ତଦ୍ଭିନ୍ନ ଅନ୍ୟ କିଛି ଚିନ୍ତା କରିପାରୁ ନଥଲେ | 

ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧି ଯେତେବେଳେ ଭାରତର ସ୍ଵାଧୀନତା ଆନ୍ଦୋଳନର ନେତୃତ୍ଵ ନେଲେ 
ସେ ପ୍ରଥମେ ଆମ ଦେଶର ଶିକ୍ଷା ପଦ୍ଧତିକୁ ପରିବର୍ଭନ କରିବା ପାଇଁ ଗମ୍ଭୀର ଭାବରେ 
ଚିନ୍ତା କଲେ । ସେ ମୌଳିକ ଶିକ୍ଷା ନାମରେ ଭାରତ ପାଇଁ ଗୋଟିଏ ନୂଆ ଶିକ୍ଷା ସଂସ୍ଥା 
ଗଠନ କଲେ | ଲିଖନ ପଠନ ଓ ଗଣନ ଶିକ୍ଷା ସହ ଚରିତ୍ର ଗଠନ, ଶରୀର ଶ୍ରମ ଓ 
ଧନ୍ଦାମୂଳକ ଶିକ୍ଷା ପ୍ରଦାନ ଏହି ସଂସ୍ଥାର ମୁଖ୍ୟ ଲକ୍ଷ୍ୟ ଥଲା | ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟହୀନ ଶିକ୍ଷା ପରିବର୍ଭ୍ତେ 
ମୂଲ୍ୟବୋଧ ସଂପନ୍ନ ଶିକ୍ଷାରେ ସେ ବିଶ୍ବାସ କରୁଥିଲେ | ଆମ ନିଜ ସଂପର୍କରେ ଜାଣିବା 
ପାଇଁ ଯାହା ସାହାଯ୍ୟ କରେ ତାହାହିଁ ପ୍ରକୃତ ଜ୍ଞାନ | ଏହି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ସାଧନ ପାଇଁ ଆମକୁ 
ସାହିତ୍ୟ, ଇତିହାସ, ଭୂଗୋଳ ଓ ଗଣିତ ଆଦି ବିଷୟରେ ଜ୍ଞାନ ଅର୍କନ କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ | 
ଏଥପାଇଁ ଆମକୁ ଅକ୍ଷର ଶିକ୍ଷା କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ | ମୌଳିକ ଶିକ୍ଷା ପଦ୍ଧତିରେ ଶାରୀରିକ ଓ 
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ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା ୯୫ 


ମାନସିକ ବିକାଶ ଉପରେ ଅଧକ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦିଆଯାଇଥାଏ | ଶିକ୍ଷାବିତ୍ମାନେ ପୁସ୍ତକଗତ 
ଜ୍ଞାନ ଆହରଣ କରିବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ଧନ୍ଦାମୂଳକ କାର୍ଯ୍ୟରେ ବ୍ୟବହୃତ ଯନ୍ଧ୍ରପାତିରୁ ବି 
ଜ୍ଞାନ ଅଜନ କରୁଥଲେ | ବିଦ୍ୟାଳୟ ହେଉ ଛାତ୍ରାବାସ ହେଉ କି ଘର ହେଉ ପ୍ରତି 
କ୍ଷେତ୍ରରୁ ଶିକ୍ଷାବିତମାନେ କିଛି କିଛି ଶିକ୍ଷା କରୁଥିଲେ । ଚରିତ୍ର ନିର୍ମାଣ, ମୌଳିକ ଶିକ୍ଷା 
ପଦ୍ଧତିର ଅନ୍ୟତମ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଥଲା, ସକଳ ମାନବିକ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ସଂପନ୍ନ ଭଲ ମଣିଷଟିଏ 
ହେବାପାଇଁ ଛାତ୍ରଛାତ୍ରୀଙ୍କୁ ଶିକ୍ଷା ଦିଆଯାଉଥିଲା | 

ମୌଳିକ ଶିକ୍ଷା ଓ ଆଧୁନିକ ଶିକ୍ଷା ପଦ୍ଧତି ମଧ୍ଯରେ ମୁଖ୍ୟ ପାର୍ଥକ୍ୟ ହେଉଛି, ପ୍ରଥମଟି 
ଚରିତ୍ର ନିର୍ମାଣ ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଉଥିବାବେଳେ ଦ୍ଵିତୀୟଟି ପୁସ୍ତକଗତ ଜ୍ଞାନ ଆହରଣ 
ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦିଏ । ଆଧୁନିକ ଶିକ୍ଷାରେ ଆହରିତ ଜ୍ଞାନ ଜୀବନରେ ସର୍ବଦା କାମରେ 
ଆସିପାରେ ନ ଆସି ବି ପାରେ କିନ୍ତୁ ମୌଳିକ ଶିକ୍ଷାଦ୍ଵାରା ଆହରିତ ଜ୍ଞାନ ସମୂହ ତା 
ଜୀବନର ଛତ୍ରେ ଛତ୍ରେ ଆବଶ୍ୟକ ହୋଇଥାଏ । 

ଦ୍ଵିତୀୟ ପାର୍ଥକ୍ୟଟି ହେଉଛି ମୌଳିକ ଶିକ୍ଷା ଶରୀର ଶ୍ରମକୁ ଘୃଣା କରେନାହିଁ 
ଆଧୁନିକ ଶିକ୍ଷାବିତମାନେ କହନ୍ତି ଶରୀର ଶ୍ରମ ବ୍ୟକ୍ତିର ବୌଦ୍ଧିକ ବିକାଶର ପରିପନ୍ଛୀ । 
ଏ ସଂପର୍କରେ ମହାତ୍ସାଗାନ୍ଧି କହନ୍ତି- 

Useful manual tabour, intellectually performed is the means. For Ex- 
cellence for developing the intellect..... A ballanced intellect preupposes a 
harmonious growth of body, mind and soul.... An intellet that is developed 
through the medium of socially useful labour will be an instrument for 
service and will easily be led astray or fall into devious paths. Craft out 
health and education should all be integrated to ... scheme. Nai Tahim 
(Basic education) is a beautiful blend of all the four and coveres the what 
education of the individual from the time of conception to the moment of 
death.... Instead of regarding raft and industry as difference from educa- 
tion. | will regard the form as the medium of later” 


ବୁଵ୍ଧିମତ୍ତାର ସହ ସଂପାଦନ ହୋଇଥୁବା ଉପାଦେୟ ଶରୀର ଶ୍ରମ ବୌବ୍ଧିକତାର 
ବିକାଶ ନିମନ୍ତେ ଏକ ଉଚ୍କୁଷ୍ଟ ପନ୍ଛା । ଶରୀର ମନ ଓ ଆତ୍ସାର ସମନ୍ବିତ ବିକାଶ ପାଇଁ ଏହି 
ସନୁଳିତ ବୌଦ୍ଧିକତା ଅନୁକୂଳ ବାତାବରଣ ସୃଷ୍ଟି କରେ । ସମାଜ ପାଇଁ ଉପାଦେୟ 
ହେଉଥିବା ଶ୍ରମ ମାଧ୍ୟମରେ ଯେଉଁ ବୌବ୍ଧିକତାର ବିକାଶ ହୋଇଥାଏ ତାହା ସମାଜ 
ସେବାପାଇଁ ଏକ ସାଧନ ହୋଇପାରିବ ଏବଂ ସହଜରେ ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ପଥଭ୍ରଷ୍ଠ ହେବାକୁ 
ଦେବ ନାହିଁ। କାରିଗରୀ କୌଶଳ, କଳା, ସ୍ବାସ୍ଥ୍ୟ ଶିକ୍ଷା ଆଦି ଶିକ୍ଷା ସମନ୍ବିତ ଭାବରେ 
ଏହି ଯୋଜନାର ଅନ୍ତର୍ଭୂକ୍ତ ହେବା ଆବଶ୍ୟକ |! ମୌଳିକ ଶିକ୍ଷା ଏହି ଚାରିଟି ଉପାଦାନର 
ସମାହାର ଓ ଏହା ତାର ଶିକ୍ଷା ଆରମ୍ଭଠାରୁ ଶେଷ ଜୀବନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଶିକ୍ଷାକୁ 
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୯୬ ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା 


ଅନ୍ତର୍ଗଭିତ କରିଥାଏ । ଶିକ୍ଷାର କାରିଗରୀ ଓ ଶିଳ୍ପକୁ ପୂଥକ୍‌ ବୋଲି ମୁଁ ଭାବେ ନାହିଁ, ବରଂ 
କାରିଗରୀ ବିଦ୍ୟାକୁ ମୁଁ ଶିଳତର ମାଧ୍ୟମ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରେ | ମୌଳିକ ଶିକ୍ଷା ଶରୀର ମନ 
ଓ ଆତ୍ଛାର ବିକାଶ ସାଧନ କରେ । ଆଧୁନିକ ଶିକ୍ଷା କେବଳ ମାନସିକ ବିକାଶ ଉପରେ 
ଗୁରୁତ୍ଵ ଦିଏ । ଆହୁରି ମଧ୍ଯ ମୌଳିକ ଶିକ୍ଷାକୁ ହସ୍ତକଳା ମାଧ୍ଯମରେ ଶିକ୍ଷା ବୋଲି କୁହାଯାଏ | 
ମସ୍ତିଷ୍ଠ ଶିକ୍ଷା ପାଇଁ ମାଧ୍ୟମ ରୂପେ ହେବାପରି ହସ୍ତ କୌଶଳ ମଧ୍ଯ ଶିକ୍ଷା ଓ ଉପାର୍ଜନ ପାଇଁ 


ବ୍ୟବହୃତ ହୋଇଥାଏ । ଏ ସଂପର୍କରେ ମହାତ୍ସାଗାନ୍ଧି କହନ୍ତି- 

It is popularly and correctly described as education through handi- 
crafts. This is put of the truth. The part of this new education goes much 
deeper. It lies in the application of truth and love in evely verify of human 
activity. Whether in individual life or corporate one. The nation of education 
through handicrafts rises from the contempletion of truth and love perme- 
ating lifes activities love requires that true education has no relation to 
sectional religion. If it can be called religious it is unusual education from 
which all sectional religious and derived. Therefore it is learnt from the 
book of life which cost nothing and which can not be taken away from one 
by force on earth. 


ମୌଳିକ ଶିକ୍ଷାକୁ ସାଧାରଣତଃ ହସ୍ତଶିଳ୍ପ ମାଧ୍ୟମରେ ଶିକ୍ଷାକୁ ବୁଝାଇଥାଏ । କିନ୍ତୁ 
ଏହା ଆଂଶିକ ସତ୍ଯ ! ଏହି ନୂଆ ଶିକ୍ଷା ପ୍ରଣାଳୀର ଭିତ୍ତି ଆହୁରି ଗଭୀର | ମଣିଷର 
ଜୀବନରେ ସତ୍ୟ ଓ ପ୍ରେମର ପ୍ରୟୋଗ ଏହି ଶିକ୍ଷା ପ୍ରଣାଳୀର ଲକ୍ଷ୍ୟ, ତାହା ବ୍ୟକ୍ତିଗତ 
ଜୀବନ ହେଉ କି କର୍ପୋରେଟ୍‌ ଜୀବନ ହେଉ, ହସ୍ତଶିଳ୍ପ ମାଧ୍ଯମରେ ଶିକ୍ଷା ଜୀବନକୁ 
ସତ୍ୟ ଓ ପ୍ରେମର ଭାବନାର ପରିପଲତ କରିଦିଏ । ପ୍ରକୃତ ଶିକ୍ଷା ବିଭାଗୀୟ ଧର୍ମ ମଧ୍ଯରେ 
ନଥାଏ । ସାର୍ବଜନୀନ ଶିକ୍ଷାରୁ ହି ବିଭିନ୍ନ ଧର୍ମର ପରିଚୟ ମିଳେ । ତେଣୁ ଜୀବନ ପୁସ୍ତକରୁ 
ଯାହା ପଠନ କରାଯାଏ, ସେଥୁପାଇଁ ଆଦୌ କିଛି ଖର୍ଚ୍ଚ କରିବାକୂ ପଡ଼ି ନଥାଏ ଏବଂ 
ଏହାକୁ ପୃଥବୀର କୌଣସି ଶକ୍ତି ଛଡ଼େଇ ନେଇପାରିବ ନାହିଁ । 

ଆମ ଦେଶର ଶିକ୍ଷାବିତ୍‌ମାନେ ଏବେ ବି ମାନବୀୟ ବ୍ୟବହାର ଅଥବା ମୁଲ୍ୟବୋଧ 
ଆଧାରିତ ଶିକ୍ଷାପ୍ରତି ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇନାହାନ୍ତି । ଜଣେ ପୂର୍ଣ୍ଣାଙ୍ଗ ମଣିଷ ପାଇଁ କେବଳ ବୌଦ୍ଧିକତା 
ଯଥେଷ୍ଟ ନୁହେଁ । ବୌଦ୍ଧିକତା ସହ ଶରୀର ଓ ଆତ୍ସାର ସମାହାର ହେଉଛି ମଣିଷର ଯଥାର୍ଥ 
ସଂଜ୍ଞା ! ଏ ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଆମେ ଆମ ଶିକ୍ଷାକୁ କେବଳ ବୌବ୍ଧିକ ସ୍ତରରେ ସୀମାବଦ୍ଧ ରଖ 
ଅନ୍ୟ ଦୁଇଟି ଦିଗକୁ ଉପେକ୍ଷା କରିପାରିବା ନାହିଁ | ବ୍ୟଲ୍ତିର ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ ବିକାଶ ତାର ଶରୀର, 
ବୋଧଶକ୍ତି ଓ ଆତ୍ସାର ସମ୍ମିଳିତ ସମାହାର ଉପରେ ନିର୍ଭର କରେ ! ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧିଙ୍କ ଦ୍ଵାରା 
ପରିକଳ୍ଚିତ ଏହି ମୌଳିକ ଶିକ୍ଷା ପାଇଁ ଶରୀର ମଧ୍ଯ ଗୋଟିଏ ବିଶିଷ୍ଟ ଭୂମିକା ଗ୍ରହଣ କରିବ । 
ଶରୀର ମାଧ୍ୟମରେ ମେଧାର ବିକାଶ ପାଇଁ ମୌଳିକ ଶିକ୍ଷା ହିଁ ସର୍ବୋତ୍ତମ ପଦ୍ଧତି । 
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ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା ୯୭ 


ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧିଙ୍କ ଅନୁସାରେ- 


In other words an intellegent use of bodily organs in a child proude 
the best and quickest way of developing his intellect. But unless the mind 
and body goes hand in hand with a corresponding awakening of soul. The 
former alone would prove to be poor and lop sided affair. By spiritual trely | 
mean education of the heart. 


ଅନ୍ୟ ଅର୍ଥରେ କହିଲେ ଗୋଟିଏ ଶିଶୁଟିଏ ଶରୀରର ବିଭିନ୍ନ ଅଙ୍ଗକୁ ବ୍ୟବହାର 
କରି ଯେଉଁ ଶିକ୍ଷାଲାଭ କରେ ତାହା ତାର ବୌଦ୍ଧିକ ବିକାଶକୁ ତ୍ଵରାନ୍ତିତ କରିଥାଏ | କିନୁ 
ଶରୀର ମନ ଯଦି ସମନ୍ଵୟ ଭାବରେ ଆତ୍ସାର ଜାଗ୍ଧତି ପାଇଁ କାର୍ଯ୍ୟ ନ କରନ୍ତି ତେବେ 
ଆତ୍ସା ଓ ଶରୀର ମଧ୍ଯରେ ଭାରସାମ୍ୟ ରକ୍ଷା ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ । ଆଧ୍ଯାତ୍ମିକ ତାଲିମ ଅର୍ଥ 
ମୁଁ ହୃଦୟର ଶିକ୍ଷା ବୋଲି ବୁଝେ । 

ଏବେ ତଥାକଥୁତ ଆଧୁନିକ ଶିକ୍ଷାର ଅବଗୁଣ ପ୍ରତି ସଚେତନ ହେବାର ସମୟ 
ଆସିଛି । ଏହା ପ୍ରଚଳିତ ସୁବିଧାସୁଯୋଗ ଗୁଡ଼ିକୁ ଧନୀ ଓ ଗରିବଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ପୃଥକୀକରଣ 
କରୁଛି | ଧନୀମାନେ ଅଧୁକ ଧନୀ ହେଉଛନ୍ତି ଏବଂ ଦରିଦ୍ରମାନେ ଆହୁରି ଦରିଦ୍ର ହେଉଛନ୍ତି 
ପୂର୍ବରୁ ଧନୀ ଓ ଦରିଦ୍ରଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଯେଉଁ ସୀମାରେଖା ଥୁଲା ତାହା କ୍ରମେ ଦୀର୍ଘତର 
ହେବାରେ ଲାଗିଛି । ଆଧୁନିକ ଇଂରେଜୀ ଶିକ୍ଷା ତାର ଖର୍ଚ୍ଚ ବହୁଳ ଶିକ୍ଷାପ୍ରଣାଳୀ ହେତୁ 
ଧନୀ ଓ ଗରିବ ଶିକ୍ଷାର୍ଥୀଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଗୋଟିଏ ସ୍ଥାୟୀ ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ସୃଷ୍ଟି କରୁଛି । ବିଭିନ୍ନ 
ପାଠ୍ୟକ୍ରମ ଓ ଶୁଙ୍ଖଳା ନୀରେ ବହୁ ବ୍ୟୟସାପେକ୍ଷ ବିଭିନ୍ନ କାର୍ଯ୍ୟ ପଦ୍ଧତିର ପ୍ରଣୟନ ଏହି 
ପ୍ରକ୍ରିୟାର ମାଧ୍ୟମ ହୋଇଛି । ଆମ ଅମଲାତାନ୍ତିକ ସରକାର ସିବିଏସଇ ଢାଞ୍ଚାର 
ଶିକ୍ଷାପଦ୍ଧତିକୂ ଉତ୍ସାହିତ କରୁଛନ୍ତି ଯାହା କେବଳ ବଂଶାନୁକ୍ରମିକ ଭାବରେ ଥୁୂଲାବାଲା 
ଘରର ସନ୍ତାନମାନେ ହିଁ ଗ୍ରହଣ କରିପାରିବେ | ରାଜ୍ୟ ଶିକ୍ଷା ବୋର୍ଡ଼ ପାଠ୍ୟକ୍ରମ ଠାରୁ 
କେନ୍ଦ୍ରୀୟ ଶିକ୍ଷାବୋର୍ଡ଼ର ପାଠ୍ୟକ୍ରମ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଭିନ୍ନ । ରାଜ୍ୟ ଶିକ୍ଷା ପରିଷଦ ବୋର୍ଡ଼ ସହ 
ସମାନ୍ତରାଳ ପଦ୍ଧତିରେ ଥୁବା କେନ୍ଦ୍ରୀୟ ଶିକ୍ଷା ପରିଷଦର ଶିକ୍ଷା ପ୍ରଣାଳୀ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଭିନ୍ନ । 
ପାଠ୍ୟ ଖସଡ଼ା ମଧ୍ଯ ଭିନ୍ନ । ଶୀର୍ଷରେ ଥିବା ଏହାର ବୋର୍ଡ଼ ମଧ୍ଯ ରାଜ୍ୟ ବୋର୍ଡ଼ଠାରୁ 
ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର । ଅଧୁକାଂଶ ସିବିଏସ୍‌ଇ ଶିକ୍ଷାନୁଷ୍ଠାନ ଇଂରେଜୀ ମାଧ୍ଯମରେ ଶିକ୍ଷା ପ୍ରଦାନ କରନ୍ତି । 
ସେହି ଛାତୂଛାତ୍ରୀମାନେ ଉଚ୍ଚ ବର୍ଗର ଏକ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ସାମାଜିକ ଶ୍ରେଣୀରେ .ଅନ୍ତର୍ଦୁକ୍ତ 
ହେବାପାଇଁ ଏହି ଅନୁଷ୍ଠାନ ମାନଙ୍କରୁ ଶିକ୍ଷା ପାଇଥା'ନ୍ତି । ସର୍ବହରା ଓ ଦଳିତମାନଙ୍କ ପ୍ରତି 
କୌଣସି ଦାୟ କିମ୍ବା ଦାୟିତ୍ଵବୋଧ ଥିବା ଏମାନେ ଅନୁଭବ କରନ୍ତି ନାହିଁ । ଗୋଟାଏ 
ପରାଙ୍ଗପୁଷ୍ଟ ଶ୍ରେଣୀର ଉତ୍ତରାଧ୍ଵକାର ହୋଇ ବଞ୍ଚବାର ଅଭିଳାଷ ପୋଷଣ କରି ଏମାନେ 
ଭିନ୍ନ ସାମାଜିକ ସ୍ଥିତିରେ ରହନ୍ତି । ଏହି ଶିକ୍ଷା ପଦ୍ଧତିକୁ ସ୍ଵାଧୀନ ଭାରତରେ ମହାତ୍ସା 
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୯୮ ଗାନ୍ଧିଙ୍କ ଫେରାଇ ଆଣିବା 


ଗାନ୍ଧିଙ୍କ ଶିକ୍ଷା ପରିକଳ୍ପନା ସଂପୂର୍ଣ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କଲା । କିନ୍ତୁ କର୍ପୋରେଟ୍‌ ହାଉସ୍‌ ଓ 
ଅନୁଷ୍ଠାନମାନ ଭାରତରେ ସକ୍ରିୟ ହେବା ପରଠାରୁ ଭାରତର ଶିକ୍ଷା ପଙ୍ଗୁ ଅବସ୍ଥାରେ 
ରହିଲା । ନିଜର ଆବଶ୍ୟକତାର ଚରିତାର୍ଥ ପାଇଁ ସେମାନେ ଅମ ଶିକ୍ଷା ପଦ୍ଧତିକୁ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ 
କବଳିତ କରି ରଖୁଲେ | ଭାରତ ଭଳି ଏକ ସମାଜ ମଙ୍ଗଳ ରାଷ୍ଟ୍ରରେ ଶିକ୍ଷୀରେ କୌଣସି 
ଅସମାନତା ରହିବା ଉଚିତ ନୁହେଁ । ଏଠାରେ ଇଂରେଜୀ ଭାଷାକୁ ଶିକ୍ଷାର ମାଧ୍ୟମ ରୂପେ 
ଗ୍ରହଣ କରିବା ମଧ୍ଯ ଏକ ବିଡ଼ମ୍ବନା | କୋଟି କୋଟି ଭାରତୀୟ ଜନସାଧାରଣଙ୍କ ଇଂରେଜୀ 
ଭାଷା ମାଧ୍ଯମରେ ଦମନ କରାଯାଇପାରିବ ନାହିଁ | ସେମାନଙ୍କୁ ଶାସିତ କରାଯାଇ ପାରିବ 
ନାହିଁ । ପ୍ରତାରିତ କରାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ । ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧିଙ୍କ ଉପଦେଶ ସବୁକୁ ଗଭୀର 
ଜଳରେ ନିକ୍ଷେପ କରାଗଲା ଏଇଥୁପାଇଁ ଯେ ଯାହାର ଆଉ ପୁନରାଗମନ ସମ୍ଭବ ହେବ 
ନାହିଁ ଓ ଜନତା ତାକୁ ବିସ୍ଵୃତ ହୋଇଯିବେ । କିନ୍ତୁ ଏହା କଦାପି ହୋଇ ନପାରେ । 
ସମୟ ନିଶ୍ଚୟ ଆସିବ | ଯେତେବେଳେ ଜନତା ଶିକ୍ଷା କ୍ଷେତ୍ରର ଏହି ବିଶ୍ବାସଘାତକତା 
ବିରୁଦ୍ଧରେ ବିଦ୍ରୋହ କରିବେ । ସମସ୍ତେ ଉପଲବ୍ଧି କରୁଛନ୍ତି, ଏହି ଶିକ୍ଷା ଆମକୂ ଗୋଟାଏ 
ପ୍ରଦୂଷିତ ଭବିଷ୍ଯତ ଆଡ଼କୁ ଟାଣି ନେଇଯାଉଛି, ଯେଉଁଠାରେ ଶରୀର ଶ୍ରମର କୌଣସି 
ସମ୍ମାନ ନଥିବ | ଯେଉଁମାନେ ପ୍ରକୃତ ଉତ୍ପାଦନକାରୀ ସେମାନେ ନିଷ୍ରଭ ହୋଇଯିବେ । 
ପରଜୀବୀ ଅଣ ଉତ୍ପାଦନକାରୀ ମଣିଷମାନେ ଜୀବନ ବିନିମୟରେ ଆମ ମୁହଁରେ ଦାନା 
ଦେଉଥିବା ମଣିଷ ମାନଙ୍କ ଉପରେ ରାଜତ୍ବ କରିବେ | ଆଧୁନିକ ଶିକ୍ଷାପ୍ରାପ୍ତ ଅମଲା ଓ 
ପ୍ରବିଧ୍ବତାନ୍ତିକ ମାନେ କିପରି ଆମ ଜାତିକୁ ଆର୍ଥକ ସାମାଜିକ ଓ ରାଜନୈତିକ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ପଙ୍ଗୁ କରିଦେଉଛନ୍ତି, ଜନତା ତାହା ହୃଦୟଙ୍ଗମ କରିସାରିଲେଣି | 

ସେମାନେ ଯାହାକିଛି କରନ୍ତି ତାହା ସବୁ ସାଧାରଣ ଜନତାଙ୍କୁ ବୋକା ବନେଇ 
ନିଳର ଓ ନିଜ ଗୋଷ୍ଠୀର ଉନ୍ନତି ପାଇଁ ହିଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଥାଏ । ସେମାନେ ସାଧାରଣ ଜନତା ଓ 
ଦରିଦ୍ରଙ୍କ ପାଇଁ ଅନେକ ଯୋଜନା କରନ୍ତି ¦! ସେହି ଯୋଜନାମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ ପ୍ରାଥମିକ 
ଶିକ୍ଷା ଅଧ୍ବକାର ଅନ୍ୟତମ | ପ୍ରାୟ ଶତକଡ଼ା ଦଶ ପ୍ରତିଶତ ଆଦିବାସୀ ଆମ ଦେଶରେ 
ଅର୍ବନଗ୍ଧ ଓ ଅର୍ବଭୁକ୍ତ ରହନ୍ତି । ଆମେ ସେମାନଙ୍କୁ ଶିକ୍ଷା ଅଧ୍ୟକାର ଦେଇଛୁ । ଏ ଅପସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ 
ଅନୁଧ୍ୟାନ କରନ୍ତୁ ଏକ ପକ୍ଷରେ ଆମେ ସେମାନଙ୍କର ଖାଦ୍ୟ ଓ ବାସସ୍ଥାନ ଛିନ୍ନ କରୁଛୁ, 
ଅପରପକ୍ଷେ ଆମେ ସେମାନଙ୍କୁ ଶିକ୍ଷା ଅଧ୍ବକାର ପ୍ରଦାନ କରୁଛୁ | 

ଛଅବର୍ଷ ତଳେ ସୁପ୍ରିମ୍‌ କୋର୍ଟ ଖର୍ଚ୍ଚ ବହୁଳ ଶିକ୍ଷା ସଂପର୍କରେ ନିର୍ଦ୍ଦେଶନାମାଟିଏ 
ଦେଇଥୂଲେ | ବ୍ୟୟ ବହୁଳ ଅଭିଜାତ ସ୍କୁଲମାନଙ୍କରେ ଯେଉଁ ଗରିବ ପିଲାମାନେ ପଢିବାକୁ 
ଚାହିଁବେ ସେମାନଙ୍କ ଖର୍ଚ୍ଚ ସରକାର ବହନ କରିବେ | ସୁପ୍ରିମ୍‌ କୋର୍ଟ ଆହୁରି ମଧ୍ଯ 
ନିର୍ଦ୍ଦେଶ ଦେଇଥିଲେ, ପ୍ରତ୍ୟେକ ଇଂରେଜୀ ମାଧ୍ଯମ ବ୍ୟୟବହୁଳ ସ୍କୁଲମାନଙ୍କରେ ଗରିବ 
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ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା ୯୯ 


ଛାତ୍ରଛାତ୍ରୀମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଶତକଡ଼ା କୋଡ଼ିଏ ପ୍ରତିଶତ ସ୍ଥାନ ସଂରକ୍ଷିତ ରହିବ । ଯେହେତୁ 
ଏହି ନିୟମ ଅନୁସାରେ କେତେ ପରିମାଣର ଅର୍ଥ କେଉଁ ପଦ୍ଧତିରେ ଇଂରେଜ ସ୍କୁଲାମାନଙ୍କୁ 
ଦିଆଯିବ ତାହା ସ୍ପଷ୍ଟ ଭାବେ ଦର୍ଶାଯାଇ ନଥୁଲା ତାହା ଏବେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସୁଦ୍ଧା ପାଳିତ 
ହୋଇପାରିଲା ନାହିଁ । ଏ ପ୍ରସଙ୍ଗ ସରକାରଙ୍କ ନାଲିଫିତା ତଳେ ପଡ଼ି ରହିଲା । 

ଅର୍ଥନୈତିକ ବୈଷମ୍ୟ ହେତୁ ଆମ ସମାଜ ବହୁଧା ବିଭକ୍ତ ହୋଇପଡ଼ିଛି । ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ସାମାଜିକ ଗୋଷ୍ଠୀର ଗୋଟିଏ ଗୋଟିଏ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ସାଂସ୍କୃତିକ ଜଗତ ରହିଛି । ତେଣୁ ସମ୍ଭାନ୍ତ 
ଶ୍ରେଣୀର ପିତାମାତାମାନେ ସେମାନଙ୍କ ସନ୍ତାନ ବସ୍ତି ପିଲାଙ୍କ ସହ ମିଳାମିଶା କରିବା 
ଚାହାଁନ୍ତି ନାହିଁ। ତା ନ ହୋଇଥ୍‌ଲେ ଗରିବ ପିଲାମାନଙ୍କର ସୁଲର ଆର୍ଥିକ ଦେୟ ସମସ୍ୟା 
ସମାଧାନ ହୋଇଯାଇଥା'ନ୍ତା । ଏହି ଖର୍ଚ୍ଚ ବହୁଳ ଶିକ୍ଷା ଅନୁଷ୍ଠାନଗୁଡ଼ିକର ଏକ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର 
ଶିକ୍ଷାଦର୍ଶ ରହିଛି | ଅଧୁକ ପଇସା ଦିଅ ଓ ଉତ୍ତମ ଶିକ୍ଷା ଗ୍ରହଣ କର | ଯଦି ତମ ପାଖରେ 
ପଇସା ନାହିଁ, ତାହେଲେ ତମେ ରସାତଳଗାମୀ ହେଲ । କେହି ତମକୁ ପଚାରିବେ 
ନାହିଁ । ତମ ପ୍ରତିଭାର ଏଠି କିଛି ମୂଲ୍ୟ ନାହିଁ । ଏହି ବିଦ୍ୟାଳୟ ଗୁଡ଼ିକୁ ସହରର ପଞ୍ଚତାରକା 
ବିଶିଷ୍ଟ ହୋଟେଲ ସହ ତୁଳନା କରାଯାଇପାରେ | ଯଦି ତମ ପାଖରେ ପଇସା ଅଛି 
ତମେ ସେହି ହୋଟେଲର ସ୍ଵାଦିଷ୍ଟ ବ୍ୟଞ୍ଜନ ଉପଭୋଗ କରିପାରିବ | ତମେ ଯଦି ବି.ପି.ଏଲ୍‌ 
ଜାର୍ଡ଼ ଧାରୀ ତମକୁ ସେଠି କେହି ଖାଦ୍ୟ ପରଶି ଦେବେ ନାହିଁ । ଏପରିକି ତମେ ପଇସା 
ଯୋଗାଡ଼ କରି ପଞ୍ଚତାରକା ହୋଟେଲକୁ ପ୍ରବେଶ କଲେ ବି ସେଠାରେ ତମେ ଯେଉଁ 
ସାଂସ୍କୃତିକ ଆଘାତ ପାଇବ ତାହା ତମକୁ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଅସହ୍ୟ ହୋଇଉଠିବ | ସେହି ହୋଟେଲ 
ପରିବେଶ ମଧ୍ଯରେ ଗୋଟାଏ ସାଂସ୍କୃତିକ ବୈଷମ୍ୟ ସ୍ପଷ୍ଟ ଭାବରେ ପରିଲକ୍ଷିତ ହେବ । 
ବି.ପି.ଏଲ୍‌ କାର୍ଡ଼ଧାରୀଟିର ଦେୟ କ୍ଷମତା ଥିଲେ ବି ସେ ସେଠାରେ ଜଳଚବିହୀନ ମାଛ 
ପରି ଅତ୍ୟନ୍ତ ଅଶ୍ୃଵସ୍ତି ଅନୁଭବ କରିବ | 

ଏ କଥା ସତ ଯେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତି ତାର ନିଜକୁ ସୁହାଇବା ପରି ପରିବେଶ ମଧ୍ଯରେ 
ସ୍ଵଚ୍ଛନ୍ଦ ଅନୁଭବ କରେ । ବସ୍ତିବାସିନ୍ଦା ପିଲାଟିଏ ପାଇଁ ଆମେ ପବ୍ଲିକ୍‌ ସ୍କୁଲରେ କଣ ତାର 
ଅନୁକୁଳ ସଵଚ୍ଛନ୍ଦତା ଯୋଗାଡ଼ କରିପାରିବା ? ଯଦିଓ ପଇସା ଗୋଟିଏ ଗୁରୁତ୍ବପୂର୍ଣ ପ୍ରସଙ୍ଗ, 
ତଥାପି ଭିନ୍ନ ସାଂସ୍କୃତିକ ପରିବେଶ ସହ ନିଜକୁ ସାମିଲ କରିବା ଏତେ ସହଜ ନୁହେଁ । 

ପାଓଲୋ ଫେରି (Paolo Fery)ଙ୍କ ପରି ପ୍ରାଚୀନ ଓ ନବୀନ ଚିନ୍ତକମାନେ 
କହନ୍ତି ଶିକ୍ଷା କେବଳ ଜ୍ଞାନ ପ୍ରଦାନ କରେ ନାହିଁ କିମ୍ବା ବୌଛ୍ଧିକତାର ବିକାଶ କରେ 
ନାହିଁ, ଏହା ମଣିଷକୁ ଅଜ୍ଞତା, ଅତ୍ୟାଚାର ଓ ଶୋଷଣ କବଳରୁ ମୁକ୍ତ କରେ | ମହାତ୍ତା 


ଗାନ୍ଧି କହନ୍ତି ଶିକ୍ଷାର ଶ୍ରେଷ୍ଠତମ ଆଦର୍ଶ ହେଲା ଅଧ୍ଧାତ୍ୟୁ ପରିପକ୍କତା | ତାଙ୍କ ଉଚ୍ତି ଅନୁସାରେ- 
“Education does not mean man spiritual knowledge nor does libera- 
tion signify only spiritual liberation after death’ knowledge includes all training 
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that as useful for the service of mankind any liberation means freedom 
from all manner of servitude even in the present life. Solitude is of two kinds, 
slavery to domination from outside and to one's artificial needs. The 
knoweldge required in present of this ideal alone constitutes from study.” 


“ ଶିକ୍ଷାର ଅର୍ଥ କେବଳ ଆଧ୍ଧାତ୍ଧିକ ଶିକ୍ଷା ନୁହେଁ କିତ୍ବା ମୁକ୍ତିର ଅର୍ଥ କେବଳ 
ଆଧ୍ଧାତ୍ଧିକ ମୁକ୍ତି ନୂହେଁ ଯାହା ମୂତ୍ୟଠାରୁ ମିଳେ | ମାନବ ସେବା ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଥୁବା 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ତାଲିମ୍‌କୁ ଜ୍ଞାନ କୁହାଯାଏ । ମୁକ୍ତି ଅର୍ଥ ହେଉଛି ସବୁପ୍ରକାର ଦାସତ୍ସରୁ 
ମୁକ୍ତି । ଦୁଇ ପ୍ରକାର ଦାସତ୍ଵ ରହିଛି । ପ୍ରଥମଟି ହେଲା ବାହ୍ୟଶ୍ତି ପାଖରେ ଦାସତ୍ସ 
ସ୍ଵୀକାର , ଅନ୍ୟଟି ହେଲା ଆମର କୃତ୍ରିମ ଆବଶ୍ୟକତା ନିକଟରେ ବଶତା ସ୍ଵୀକାର । 
ଏହି ଆଧ୍ଧାତ୍ଧିକ ଜ୍ଞାନାଭିମୁଖୀ ଶିକ୍ଷାହିଁ ପ୍ରକୃତ ଶିକ୍ଷା | ” 

ସବୁ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ବିଚାର କଲେ ପ୍ରାଥମିକ ଶିକ୍ଷା ଶିଶୁ ପାଇଁ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ । ଏହା 
ବ୍ୟକ୍ତି ଜୀବନର ଭିତ୍ତିଭୂମି ସ୍ଥାପନ କରେ । କେବଳ ଲିଖନ ପଠନ ଓ ଗଣନ ଶିକ୍ଷା 
ଶିଶୁଟିକୁ ମାନବିକ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ସଂପନ୍ନ ମଣିଷ ଗଢି ତୋଳିବା ଯଥେଷ୍ଟ ନୁହେଁ | ଶିକ୍ଷାର 
ପାଠ୍ୟକ୍ରମ ସାଙ୍ଗକୁ ମାନବୀୟ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ସହ ସେ ପରିଚିତ ହେବା ନିହାତି ଜରୁରୀ | 
ହସ୍ତ ମଣିଷର ଏକ ଗୁରୁତ୍ବପୂର୍ଣ ଅଙ୍ଗ ଯାହା ତାକୁ ପଶୁଠାରୁ ପୃଥକ୍‌ କରେ । ଶାରୀରିକ 
ସଫଳତା ଅର୍ଜନ ପାଇଁ ମସ୍ତିଷ୍ଠ ଓ ହସ୍ତ ଉଭୟଙ୍କର ସହଯୋଗ ଆବଶ୍ୟକ | ବ୍ୟ୍ତିର 
ନୈତିକ, ଶାରୀରିକ ଓ ଭୌତିକ ବିକାଶ ପାଇଁ ହସ୍ତର ଆବଶ୍ୟକତା ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ | ତେଣୁ 
ସୁସ୍ଥ ମସ୍ତିଷ୍କର ନିର୍ଦ୍ଦେଶ ପାଳନ ପାଇଁ ହସ୍ତ ସର୍ବଦା ସଜାଗ ହୋଇ ରହିବା ଜରୁରୀ ! ଜ୍ଞାନ 
ଜୀବନକୁ ସମ୍ପଦ୍ଧ କରେ ଏହା ନିଃସନ୍ଦେହ ¦ କିନଧୁ ଏହା ଉତ୍ତମ କର୍ମ ସହ ସଂପୃକ୍ତ ହେବା 
ଆବଶ୍ୟକ | ମୌଳିକ ଶିକ୍ଷା ପଦ୍ଧତିରେ ଶିଶୁକୁ ଉତ୍ତମ ଜ୍ଞାନ ଆହରଣ କରିବା ସଙ୍ଗେ 
ସଙ୍ଗେ ଶୈଶବରୁ ଶାରୀରିକ ଶ୍ରମ କରିବାକୁ ଉତ୍ସାହିତ କରାଯାଇଥାଏ, ଯାହା ସମାଜ ଓ 
ସୃଷ୍ଟିପାଇଁ ମଙ୍ଗଳକାରୀ ବୋଧ ହୋଇଥାଏ | ଶିଶୁଟି ଯେତେବେଳେ ପୂର୍ଣ୍ଚ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵ ପ୍ରାପ୍ତ 
ହୁଏ, ସେ ଅର୍ଜନ କରିଥୁବା ଜ୍ଞାନ ସତ୍ୟ ପ୍ରେମ ଓ କରୁଣାର ଅନୁଧାବନ କରେ | ଏହା 
ଫଳରେ ସେ ମାନବ ସମାଜ ଓ ପ୍ରକୃତି ସହ ସୁସଂପର୍କ ସ୍ଥାପନ କରିବାରେ ସମର୍ଥ 
ହୋଇପାରିବ । ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧି ଦୂରଦୃଷ୍ଟି ସଂପନ୍ନ ଥିଲେ | ସେ ଭଲ ଭାବରେ ଜାଣିଥିଲେ 
ମାନବିକ ମୂଲ୍ୟବୋଧର ସଂରକ୍ଷଣ ପାଇଁ ଶୈଶବ ହିଁ ଉପଯୁକ୍ତ ସମୟ ! ଜ୍ଞାନ ମୂଲ୍ୟବୋଧ 
ଭିତିକ ନ ହେଲେ ମଣିଷ ଆଦୌ ଦୁଷ୍ଠର୍ମ ଓ ମନ୍ଦ ଆଚରଣରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ । 
ଶିକ୍ଷା ମାଧ୍ୟମରେ ହିଁ ଆମେ ଶିଶୁମାନଙ୍କ ଭିତରେ ମୂଲ୍ୟବୋଧର ପ୍ରବେଶ କରାଇ ପାରିବା | 


ମହାତ଼ା ଗାନ୍ଧିଙ୍କ ଉକ୍ତି ଅନୁସାରେ- 
Man is neither mere intellect, nor the gross animal body, nor the heart 
or soul alone. A proper and harmonious combination of all the three is 


Digitized by srujanika@gmail.com 


ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା ୧୦୧ 


required for the making of the whole man and constitutes the true eco- 
nomic of education. | hold true education of the intellect can only come 
through a proper exercise and training of the bodily organ, e.g. hands, feet, 
eyes ears, muscles etc. In other words, an intelligent use of bodily organs 
in a child provides the best and quickest way of developing his intellect but 
unless the development of body and mind goes hand in hand with a 
coreesponding awakening of soul, the former alone would porve to be 
poor sided affair. 


ମଣିଷ କେବଳ ବୁଵଧିମାନ ନୁହେଁ କି ପଶୁପରି ଶରୀର ସର୍ବସ୍ବ ନୁହେଁ, କିମ୍ବା କେବଳ 
ହୃଦୟ ଅଥବା ଆତ୍ସାକୁ ନେଇ ଗଠିତ ନୁହେଁ । ଜଣେ ପୂର୍ଵାଙ୍ଗ ମଣିଷ ଜୀବନ ଏ ତିନୋଟିର 
ଯଥାଯଥ ସମ୍ମିଶ୍ରଣ ଉପରେ ନିର୍ଭର କରେ | 

ଅଧୁକାଂଶ ବୁଦ୍ଧିଜୀବୀଙ୍କର ମତ ଯେ ପୁସ୍ତକ ପଠନ ଦ୍ଵାରା ବୁଵ୍ଧିମତ୍ତାକୁ ରଵ୍ଧିମନ୍ତ 
କରାଯାଇପାରିବ | କିନ୍ତୁ ମହାତ୍ସାଗାନ୍ଧିଙ୍କ ମୌଳିକ ଶିକ୍ଷା ଓ ଏହି ସତ୍ୟ ନିଷ୍ଠର୍ଷଣ କଲା 
ଯେ ଜଣେ କୃଷକର କାର୍ଯ୍ୟକୁ ସୁଦ୍ଧା ବୈଜ୍ଞାନିକ ଉପାୟରେ ସାଧନ କରି ଜାଣିଲେ ତାହା 
ମଧ୍ଯ ମସ୍ତିଷ୍କ ଓ ବୁ୍ଧିମତ୍ତାର ଦୃତ ବିକାଶ କରିଥାଏ । ଶିଶୁଟିଏ କୌଣସି ଉପକରଣ 
ବ୍ୟବହାରର କୌଶଳ ଶିଖୁବାକୁ ଆରମ୍ଭ କଲାମାତ୍ରେ ତାର ବୌବ୍ଦିକ କସରତ ଆରମ୍ଭ 
ହୋଇଯାଏ । ସେ ସେହି ଯନ୍ତ୍ରପାତି ସଂପର୍କରେ ହଜାରେ ପ୍ରଶ୍ନ ପଚାରେ । ଯନ୍ତ୍ରପାତି 
ଗୁଡ଼ିକ କେମିତି କାମ କରେ, କି କି କାମ କରେ ଏହାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ କଣ, ଏହାଦ୍ଵାରା କି 
ଫଳ ମିଳେ ଇତ୍ୟାଦି ଇତ୍ୟାଦି | ଏହିସବୁ ପ୍ରଶ୍ନର ସେ ଯଥାର୍ଥ ଉତ୍ତର ଚାହେଁ । ଫଳରେ 
ତାର ବୁଵ୍ଧିମତ୍ତୀ ଆହୁରି ତୀବ୍ର ହୋଇଥାଏ । ସରଳ ମସ୍ତିଷ୍ଟଟିଏ ଯଦି କେବଳ ସୂଚନା 
ବିଦ୍ୟା ଦ୍ଵାରା ଭରପୁର ହୋଇଯାଏ ତେବେ ତାହା ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାବରେ ବିକଶିତ ହୋଇପାରେ 
ନାହିଁ । ସେ ତାର ହସ୍ତଦ୍ବାରା କିଛି କର୍ମ କରିବାକୁ ଶିଖବା ଉଚିତ୍‌ । ଯାହା ତା ମନରେ 
ଭବିଷ୍ୟତରେ କିଛି ଉପାର୍ଜନ କରି ପାରିବାର ଆତୃବିଶ୍ଵାସ ଭରିଦେଇପାରିବ | ଶିକ୍ଷା ଗ୍ରହଣ 
ସମୟରେ କୌଣସି ଗୋଟାଏ ଶିଳ୍ପ କୌଶଳରେ ଦକ୍ଷତା ହାସଲ କରିବାପାଇଁ ତାଲିମ୍‌ 
ପାଇବା ଉଚିତ । କିଛି ଉପାର୍ଜନ କରିବାର ଆତୃବିଶ୍ଵାସ ରହିଲେ ସେ କଦାପି ହତୋସ୍ାହିତ 
ହେବନାହିଁ କିମ୍ଭା କୌଣସି ହୀନମନ୍ୟତା ତାକୁ ଗ୍ରାସ କରିବ ନାହିଁ । ଏ ସଂପର୍କରେ 


ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧିଙ୍କ ଉକ୍ତିର ଉଦ୍ଧୃତି ଦେଖନ୍ତୁ :- 

“In my scheme of things the hand will handle tods before it draws and 
traces the writings. The eyewill read the pictures of letters and words as 
they will know other things of life and the ears will catch the names and 
meanings of things and sentences. The whole drawing will be natural, 
responsible and therefore the quickest and the cheapest in the land. The 
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children of my school will therefore read much more quickly than they will 
write. And when they write they will not produce daubs as | do even now 
(thands to my teachers) but they will trace correct letters even they will trace 
correct figure of the object they may see. If the schools of my conception ever 
comes in to being. | make bold to say that they will lie with most advanced 
schools in quickness, so far as reading is concemed and even writing must 
be correct and not incorrect as is now in the vast majority of cases." 


“ ମୋ ପଦ୍ଧତି ଅନୁସାରେ ହାତ ଅକ୍ଷର ଶିଖୁବା ପୂର୍ବରୁ ଯନ୍ତରପାତି ବ୍ଯବହାର 
ଶିଖସାରିଥବ ! ଜୀବନରେ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଜିନିଷ ଦେଖୁବା ପରି ଅକ୍ଷରଗୁଡ଼ିକ ମଧ୍ଯ ଦେଖୁ 
ଦେଖୁ ପଢିପାରୁଥବ । କର୍ଣ୍ଣ ମଧ୍ୟ ବସ୍ତୁ ଓ ବାକ୍ୟମାନଙ୍କର ନାମ ଓ ଅର୍ଥ ଗ୍ରହଣ 
କରିପାରୁଥବ | ସମଗ୍ର ଶିକ୍ଷା ପ୍ରାକୃତିକ ଓ ଗ୍ରହଣଶୀଳତା ଉପାୟରେ ଲବ୍ଧ ଫଳରେ ଏହି 
ଶିକ୍ଷା ପୂଥବୀର ସବୁଠାରୁ କ୍ଷିପ୍ରତର ଓ ସୁଲଭ ମୂଲ୍ୟରେ ଉପଲବ୍ଧ ହେବ | ତେଣୁ ସେମାନେ 
ଲିଖନ ଅପେକ୍ଷା ଶୀଘ୍ର ପଠନ ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ପାରଙ୍ଗମତା ହାସଲ କରିପାରିବେ | ସେମାନେ 
ଯେତେବେଳେ ଲେଖ୍ନବାକୁ ବସିବେ କୌଣସି ଅଶୁଦ୍ଧ ଲେଖା ଲେଖୁବେ ନାହିଁ । ସେମାନେ 
ଠିକ୍‌ ଅକ୍ଷର ଲେଖ୍ବେ ଓ ବସ୍ତୁମାନଙ୍କୁ ସେ ଯେମିତି ଦେଖୁଛନ୍ତି ସେହିପରି ଆଙ୍କିପାରିବେ । 
ଯଦି ମୋ ଶିକ୍ଷାପଦ୍ଧତି ପ୍ରଚଳିତ ହୁଏ, ମୁଁ ସାହସର ସହ କହୁଛି, ସେମାନେ ଯେ କୌଣସି 
ଅଗ୍ରଣୀ ବିଦ୍ୟାଳୟ ସହ ଶୁଦ୍ଧ ଲିଖନ ଓ ପଠନ ପ୍ରକ୍ରିୟାର ପ୍ରତିଯୋଗିତାରେ ବିଜୟ 
ହାସଲ କରିପାରିବେ ! 

ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧି ଶିକ୍ଷା କ୍ଷେତ୍ରରେ ସଂସ୍କାର ଆଣିବା ସଙ୍ଗେ କୃଷି କ୍ଷେତ୍ରରେ ମଧ୍ଯ 
ସଂସ୍କାର ଆଣିବାକୁ ଲାଗିଲେ । ସେ ଜାଣିଥୁଲେ ଗ୍ରାମାଞ୍ଚଳରେ ଶିକ୍ଷାର ପ୍ରସାର ଗ୍ରାମ୍ୟ 
ଜନତାଙ୍କ ପାଇଁ ନିଯୁକ୍ତି ସୁବିଧା ସୁଯୋଗ ସୃଷ୍ଟି କରିବ | ସେ ସାମାଜିକ ପ୍ରଗତି ପାଇଁ 
ଏହାକୁ ଏକ ମାଧ୍ଯମ ରୂପେ ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ ଚାହୁଁଥିଲେ | ତାଙ୍କପାଇଁ ସମାଜ ଅଭିମୁଖୀ 
ଗ୍ରାମାଞ୍ଚଳ ଶିକ୍ଷା ପ୍ରାଥମିକ କଉଁବ୍ୟ ଥଲା । ସେଥୁପାଇଁ ତାଙ୍କ ମୌଳିକ ଶିକ୍ଷା ସାମାଜିକ 
ଆନ୍ଦୋଳନ ସହ ସମନ୍ବିତ ହେଉଥଲା | ମୌଳିକ ଶିକ୍ଷାର ଅନ୍ୟ ଏକ ପ୍ରମୁଖ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ 
ଥିଲା ଏହା ଭାରତୀୟମାନଙ୍କୁ ଇଂରେଜ ମାନଙ୍କ ଉପନିବେଶବାଦ ମାନସିକତାରୁ ମୁକ୍ତ 
କରି ଜନତାଙ୍କ ହୃଦୟରେ ଦେଶପ୍ରେମ ଓ ଜାତୀୟ ଉତ୍ସାହ ଭରିଦେବା । ମୌଳିକ ଶିକ୍ଷାରେ 
ସେ ଶିଶୁର ମାନସିକ, ଶାରୀରିକ ଓ ଆଧ୍ଧାତ୍ଧିକ ତାଲିମକୁ ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ କରିଥିଲେ ଯାହା 
ଫଳରେ ଭବିଷ୍ୟତରେ ସେ ଜଣେ ଆତୁନିର୍ଭରଶୀଳ ଶିକ୍ଷିତ ଓ ସଫଳ ମଣିଷରେ ପରିଗଣିତ 
ହୋଇପାରିବ | ତାଙ୍କର ଶିକ୍ଷା ଯୋଜନା କେବଳ ନ୍ୟାୟସଙ୍ଗତ ନଥିଲା ବରଂ ସାମାଜିକ 
ନୀତି ପାଇଁ ଉପଯୋଗୀ ଥଲା | ସେ ପରଜୀବୀ ଶିକ୍ଷା ପଦ୍ଧତି ସହ ସହମତ ନଥୁଲେ ଯାହା 
କେବଳ ଧନ ଓ ଉଚ୍ଚ ବର୍ଗର ଜନତାଙ୍କ ସେବାପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ | ଏହି ସାର୍ବଜନୀନ ପ୍ରାଥମିକ 
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ଶିକ୍ଷାସହ ଆହୁରି ଅନେକ ସାମାଜିକ ସମସ୍ୟାକୁ ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ କରିବାକୁ ଚାହୁଁଥିଲେ | 
ପ୍ରୌଢଶିକ୍ଷା, ପ୍ରତ୍ୟେକ ସ୍ତରରେ ଶିକ୍ଷା ପାଇଁ ଭାରତୀୟ ଭାଷାକୁ ଶିକ୍ଷାର ମାଧ୍ୟମ ରୂପେ 
ଗ୍ରହଣ କରିବା, ମାଧ୍ଯମିକ ଶିକ୍ଷାର ପାଠ୍ୟକ୍ରମରେ ଧନ୍ଦାମୂଳକ ଶିକ୍ଷାକୁ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦେବା ଓ 
ପଛୁଆ ବର୍ଗର ପିଲାମାନଙ୍କୁ ସ୍ବତନ୍ତ୍ର ଦୃଷ୍ଟିଦେବା ଆଦି ତାଙ୍କ ପରିକଳିତ ମୌଳିକ ଶିକ୍ଷାର 
ମୁଖ୍ୟ ଲକ୍ଷ୍ୟ ଥଲା | ଏହା ଅସ୍ଵୀକାର କରିହେବ ନାହି ଯେ ସାଂପ୍ରତିକ ଶିକ୍ଷାପଦ୍ଧତି ମଧ୍ଯବର୍ଗ 
ଓ ଉଚ୍ଚବର୍ଗର ଜନତାଙ୍କୁ ପ୍ରଭାବିତ କରୁଛି ଯଦିଓ କିଛି ପରିମାଣରେ ଅନ୍ୟ ସମସ୍ତ ବର୍ଗର 
ଜନତା ଉପକୃତ ହେଉଛନ୍ତି ତଥାପି ଏହା ଗ୍ରାମାଞ୍ଚଳକୁ ସଂପୂର୍ଣ ଅନ୍ଧକାରରେ ରଖୁଛି । 
ଗ୍ରାମାଞ୍ଚଳର ଭୂମି ଅଧ୍ବକାରୀମାନେ ହି ଏହି ସୁଯୋଗରୁ ଯଥେଷ୍ଟ ଫାଇଦା ଉଠାଉଛନ୍ତି | 

ଆଧୁନିକ ଶିକ୍ଷା ପଦ୍ଧତିର ପରିମାଣାତ୍ସକ ବିକାଶ ସତ୍ତ୍ଵେ ଏହାର ପ୍ରକୃଷ୍ଣ ପ୍ରଗତି 
ସାଧନ ହୋଇପାରୁନାହିଁ । ଏବେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସୁଦ୍ଧା ଆମେ ଦେଶର ସବୁ ପିଲାଙ୍କୁ ପ୍ରାଥମିକ 
ଶିକ୍ଷା ଦେଇପାରିନାହୁଁ । ଗ୍ରାମାଞ୍ଚଳ ପିଲାମାନଙ୍କ ଅପେକ୍ଷା ସହରାଞ୍ଚଳରେ ଗରିବ ପିଲାମାନଙ୍କ 
ପାଇଁ ବିଦ୍ୟାଳୟ ଯାଇ ଶିକ୍ଷାଗ୍ରହଣ କରିବା ଅଧକ କଷ୍ଟ ସାଧ୍ୟ ହେଉଛି | ତାର କାରଣ 
ହେଉଛି ସେମାନଙ୍କ ଅଭିଭାବକମାନେ ବିଦ୍ୟାଳୟରେ ଆବଶ୍ୟକୀୟ ଖର୍ଚ୍ଚ ବହନ କରିବା 
ପାଇଁ ସମର୍ଥ ନୁହଁନ୍ତି ଏବଂ ବିଦ୍ୟାଳୟରେ ନିର୍ବାରିତ ଅନୁଷ୍ଠାନ ଅନୁମୋଦିତ କାଗଳପତ୍ର 
କାମ ପୁରଣ କରିପାରୁନାହାନ୍ତି । ସେହି ହେତୁ ସହରାଞ୍ଚଳରେ ସାକ୍ଷର ସଂଖ୍ୟା ଅତି ନିମ୍ନ 
ସ୍ତରରେ ରହିଛି | ଏହି ସଂଖ୍ୟା ସହରାଞ୍ଚଳରେ ଅବହେଳିତ ଓ ବଞ୍ଚିତ ମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ 
କ୍ରମାଗତ ଖସି ଖସି ହିଁ ଚାଲିଛି | ଏଥରୁ ଜଣାପଡ଼ୁଛି ସହରାଞ୍ଚଳର ନିରକ୍ଷରତା ଦୂରୀକରଣ 
କରିବାପାଇଁ ଆନ୍ତରିକତାର ସହ କିଛି ଉଦ୍ୟମ କରାଯାଉନାହିଁ । ଉଭୟ ଗ୍ରାମାଞ୍ଚଳ ଓ 
ସହରାଞ୍ଚଳର ନଥୁଲାବାଲାଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ମାଧ୍ଯମିକ ଶିକ୍ଷାର ପ୍ରସାର ଅତ୍ଯନ୍ତ ଦୟନୀୟ 
ଅବସ୍ଥାରେ ରହିଛି । ମାଧ୍ୟମିକ ଓ ଉଚ୍ଚ ମାଧ୍ୟମିକ ଶିକ୍ଷା ଏତେ ଖର୍ଚ୍ଚ ବହୁଳ ହୋଇପଡ଼ିଛି 
ଯେ ସାଧାରଣ ବର୍ଗର ଅଭିଭାବକମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଏଖର୍ଚ୍ଚ ବହନ ଅତ୍ଯନ୍ତ କଷ୍ଟକର 
ହୋଇପଡ଼ିଛି । ଏହା ଦେଶର ଶିକ୍ଷା ବିସ୍ତାର ପ୍ରକ୍ରିୟାକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରୁଛି । ଏହା ଶିକ୍ଷା 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ବୈଷମ୍ୟ ସୃଷ୍ଟି କରୁଛି ଯାହାଙ୍କୁ ମହାତ୍ସଗାନ୍ଧି ଦୂଜ ଭାବରେ ବିରୋଧ କରୁଥଲେ | 
ଆମ ଶିକ୍ଷା ବଜେଟ୍‌ର ୬୦୨% ଅର୍ଥ ଉଚ୍ଚଶିକ୍ଷା ବିଭାଗକୁ ଯାଇଥାଏ | ଯେବେଠାରୁ ଘରୋଇ 
ମହାବିଦ୍ୟାଳୟମାନ ସ୍ଥାପିତ ହେଲା ତା ପରଠାରୁ ଉଚ୍ଚଶିକ୍ଷାର ଖର୍ଚ୍ଚ କ୍ରମାଗତ ବୃବି ହେବାରେ 
ଲାଗିଲା, ଯାହା ସାଧାରଣ ଗରିବ ଛାତ୍ର ପାଇଁ ଦୁର୍ବହ ହୋଇପଡ଼ିଲା | 

ସାଂପ୍ରତିକ ବ୍ୟବସାୟିକ ଉଚ୍ଚ ବୈଷୟିକ ଶିକ୍ଷା ଅନୁଷ୍ଠାନ ଗୁଡ଼ିକ ଛାତ୍ରଛାତ୍ରୀଙ୍କୁ 
ବହୁପ୍ରକାର ସୁବିଧାସୁଯୋଗ ଦିଏ ସତ କିନ୍ତୁ ପ୍ରତି ବଦଳରେ ବହୁ ଅର୍ଥ ସେମାନଙ୍କଠାରୁ 
ଆଦାୟ କରିଥାଏ । ଯେଉଁ ମଧ୍ଯବିତ୍ତ ପରିବାରମାନେ ସେହି ଅନୁଷ୍ଠାନକୁ ପିଲାମାନଙ୍କୁ 
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୧୦୪ ଗ୍ରାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା 


ପଠାଇଥଅନ୍ତି ପ୍ରାୟତଃ ଶିକ୍ଷା ରଣ କରି ସେହି ଖର୍ଚ୍ଚକୁ ବହନ କରିଥାନ୍ତି । ଯେଉଁ ଛାତ୍ରଛାତ୍ରୀ 
ଉଚ୍ଚଶିକ୍ଷା ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ ଚାହାନ୍ତି ବ୍ୟାଙ୍କ ସେମାନଙ୍କୁ ରଣ ଦେବାର ବ୍ଯବସ୍ଥା ରଖୁଛି । 
ସେମାନଙ୍କ ରଣର ସୁଧ ଗଣନା ଅସ୍ଵାଭାବିକ ଭାବରେ ବେଶି | ଛାତ୍ରଛାତ୍ରୀଙ୍କ ଶିକ୍ଷା ରଣ 
ଦେବା ବ୍ୟାଙ୍କମାନଙ୍କର ଏକ ଲାଭଜନକ ଅର୍ଥନିବେଶ | ତେଣୁ ମଧ୍ଯବିତ୍ତ ଓ ଉଚ୍ଚ ମଧ୍ଯବିତ୍ତ 
ପିଲାମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଉଚ୍ଚ ମାନର ଉଚ୍ଚଶିକ୍ଷା ପାଇବା ଏତେ ସହଜସାଧ୍ୟ ହୋଇ ନଥାଏ । 
ପ୍ରକୃତରେ ଉଚ୍ଚଶିକ୍ଷା କେବଳ ଉଚ୍ଚବର୍ଗର ଲୋକମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଥାଏ । ଏହା ଏକ 
ପୁଞ୍ଜିବାଦୀ ସମାଜର ଲକ୍ଷଣ ଯେଉଁଠାରେ ଧନୀମାନେ ଅଧକ ଧନୀ ହେଉଛନ୍ତି ଓ ଗରିବମାନେ 
ଆହୁରି ଗରିବ ହେଉଥାନ୍ତି | ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧି ଏ ପ୍ରକାର ଅସାମଞ୍ଜସ୍ୟ ଶିକ୍ଷା ପଦ୍ଧତିରେ ବିଶ୍ଵାସ 
କରୁ ନଥିଲେ | ତାଙ୍କ ସାମାଜିକ ବିକାଶର ମାପଦଣ୍ଡ ଥଲା ସମସ୍ତଙ୍କ ପାଇଁ ସମାନ ସୁବିଧା 
ଯୋଗାଇଦେବା | ଅନ୍ୟ ଅର୍ଥରେ ଏହି ସମ୍ଭାନ୍ତ ଓ ବ୍ୟୟସାପେକ୍ଷ ଅନୁଷ୍ଠାନ ଗୁଡ଼ିକୁ ସମାଜର 
ଉଚ୍ଚ ବର୍ଗର ଲୋକମାନେ ହିଁ ଏକାୟତ କରୁଥିଲେ | ଶିକ୍ଷାପ୍ରତି ଥବା ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧିଙ୍କ 
ଦୃଷ୍ଟିକୋଣକୁ ଉପେକ୍ଷା କରିବା ଦ୍ଵାରା ଏପରି ଜଟିଳ ସାମାଜିକ ସ୍ଥିତି ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି 
ଯାହାର ସମାଧାନ ହେବା ପୂର୍ବରୁ ତାହା ଆହୁରି ଗୋଟିଏ ସମସ୍ୟାକୁ ଜନ୍ମ ଦେଉଛି | 


ଏ ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ପ୍ରଫେସର ନାୟକ କହନ୍ତି- 

"The entire educational system has been oriented to meet the re- 
quirements of the top one third of the population (the well to do sections 
and the upper and the middle class in urban and rural areas) and the 
interest of the poor (who form one third of the population) have by and large 
have been ignored.)" 


“ ସମଗ୍ର ଶିକ୍ଷା ପଦ୍ଧତି ଆମ ଜନସଂଖ୍ୟାର ଏକ ତୃତୀୟାଂଶ ସେହି ଉଚ୍ଚ ବର୍ଗର 
ଥିଲାବାଲା ସଂମ୍ତାନ୍ତ ଓ ସହରାଞ୍ଚଳ ଏବଂ ଗ୍ରାମାଞ୍ଚଳରେ ରହୁଥିବା ମଧ୍ଯବିତ୍୍ତମାନଙ୍କ 
ଆବଶ୍ୟକତାକୁ ପୂରଣ କରିବାରେ ଅଭିମୁଖୀ | ଆମ ଜନସଂଖ୍ୟାର ଅନ୍ୟ ଏକ ତୃତୀୟାଂଶ 
ଦରିଦ୍ର ଲୋକଙ୍କ ସ୍ବାର୍ଥକୁ ଏ ପଦ୍ଧତି ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଅଣଦେଖା କରିଥାଏ | ” 

ଶିଶୁର ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵ ବିକାଶ ପାଇଁ ବିଦ୍ୟାଳୟ ଅତି ଉତ୍ତମ ଅନୁଷ୍ଠାନ । ଭବିଷ୍ୟତରେ 
ଉତ୍ତମ ଓ ଦାୟିତ୍ଵ ସଂପନ୍ନ ନାଗରିକ ହେବା ପାଇଁ ସେ ବିଦ୍ୟାଳୟ ମାନଙ୍କରୁ ଶିକ୍ଷା କରିବା 
ଉଚିତ | ବିଦ୍ୟାଳୟ ମାନଙ୍କରେ ବହି ପଢିବା କିମ୍ବା ଲେଖୁବା ଶିକ୍ଷା ଅପେକ୍ଷା ଚରିତ୍ର ନିର୍ମାଣର 
ଶିକ୍ଷା ଅଧକ ଗୁରୁତ୍ଵ ବହନ କରେ | ତେଣୁ ଏସବୁକୁ ହାସଲ କରିବାକୁ ହେଲେ ଆଧୁନିକ 
ଶିକ୍ଷା ପଦ୍ଧତିକୁ ପରିବର୍ଭନ କରିବାପାଇଁ ଆମକୁ କଠୋର ପଦକ୍ଷେପ ନେବାକୁ ହେବ । 
ବ୍ୟକ୍ତିଟିଏ ଯେତେ ଶିକ୍ଷିତ ହେଉନା କାହିଁକି ଆମେ ତାକୁ ବିଚାରହୀନ ହେବାପାଇଁ 
ଦେବା ନାହିଁ । ଏହାହିଁ ମହାତ୍ସାଗାନ୍ଧି ଆମମାନଙ୍କ ଠାରୁ ଆଶା କରୁଥିଲେ | ଅମ 
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ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା 
Moleskceiog 
ଗଣତନ୍ତ୍ର୍‌ ସୁଦୃଢ଼ୀକର୍‌ଣ ପାଇଁ 


| ଅଧୁକ୍ରାର୍‌ 


ମାଁ ନବ ଜୀବନର ପ୍ରତି ପଦକ୍ଷେପରେ ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧି ଏକ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ପଦ୍ଧତିରେ 


ମୂଲ୍ୟବୋଧକୁ ପ୍ରୟୋଗ କରୁଥିଲେ । ଯେଉଁ ମୂଲ୍ୟବୋଧକୁ ତାଙ୍କ ନିଜର ଉଦ୍ଭାବନ 
ବୋଲି କୁହାଯାଇପାରେ | ସମଗ୍ର ବିଶ୍ଵକୁ ସେ ଅଦମ୍ୟ ସାହସର ସହ ଆହ୍ଵାନ ଦେଇ 
କହୁଥିଲେ ମଣିଷର ପ୍ରକୃତ ବିଜୟ ମନ୍ଦଶର୍ତିକୁ ମୁକାବିଲା କରି ସତ୍କର୍ମ ଓ ସଦ୍ଭାବନା 
ମାଧ୍ୟମରେ ତା ଭିତରେ ଥିବା ଦୁଷ୍ପ୍ରବୃତ୍ତିକୁ ନିଶ୍ଚିହ୍ନ କରିବା । ତାଙ୍କ ବିଚାରରେ 
ସମାଜ ଓ ବ୍ୟକ୍ତି ମଧ୍ୟରେ ଅଣୁମାତ୍ର ପାର୍ଥକ୍ୟ ନାହିଁ । ସେହି ହେତୁ ଏ ଦୁହିଙ୍କ ଚରିତ୍ରରେ 
କିଛି ପରିବର୍ଭନ ଆଣିବାକୁ ହେଲେ ଉଭୟଙ୍କ ପାଖରେ ସମାନ ପଦ୍ଧତି ଅବଲମ୍ବନ 
କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ । ମାନବ ଜାତି ସହ ଆଚରଣ କରିବା ପାଇଁ ସମନ୍ବିତ ମାନବିକ 
ମୂଲ୍ୟବୋଧର ଭାବ ନିଃସନ୍ଦେହରେ ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧିଙ୍କ ଉନ୍ନତ ମସ୍ତିଷ୍ଠରୁ ଉତ୍ଭୁତ 
ହୋଇଥଲା । ସେ ଦାବି କରୁଥିଲେ, ମାନବୀୟ ସଂପର୍କର ମୌଳିକ ସତ୍ୟ ପଥରୁ 
ମଣିଷ ଆଦୌ ବିଚ୍ୟତ ହେବା ଉଚିତ୍‌ ନୁହେଁ । ଏହି ମୌଳିକ ସତ୍ୟର ଅର୍ଥ ହେଉଛି, 
ସତ୍ୟ, ପ୍ରେମ ଓ କରୁଣାକୁ ନିଜ ଜୀବନରେ କ୍ରିୟାଶୀଳ କରିବା | ତାଙ୍କର ଧାରଣା 
ଥିଲା ସମାଜରେ ସାମାଜିକ ଅର୍ଥନୈତିକ ଓ ରାଜନୈତିକ ସଂସ୍କାର ଆଣିବାପାଇଁ ଏହି 
ସତ୍ୟକୁ ମାନବ ସମାଜରେ ପ୍ରବର୍ଜନ କରିବାର ଆବଶ୍ୟକତା ରହିଛି | 

ରାଜନୈତିକ ବ୍ୟବସ୍ଥାର ଏକ ମୁଖ୍ୟ ଅଂଶ ଗଣତନ୍ତ୍ର ଯାହା ଜନତାର ରାଜନୈତିକ 
ସଚେତନତା ଅଭିବୃଦ୍ଧି କରିବାପାଇଁ ଭାରତରେ ପ୍ରବର୍ଭନ କରାଯାଇଛି | କିନ୍ତୁ ଅତ୍ୟନ୍ତ 
ନୈରାଶ୍ୟର କଥା ତାହା ଏହି ଦିଗଟିକୁ ଉପେକ୍ଷା କରି ଗଣକୁ ଶାସନ କରି ଚାଲିଛି 
ଏବଂ ଗଣମାନଙ୍କଠାରୁ ତାଙ୍କର ମୌଳିକ ଅଧ୍ବକାର ଅପହରଣ କରିନେଇଛି । ଆମ 
ଦେଶରେ ଗଣତନ୍ତ୍ର ଷାଠିଏ ବର୍ଷ ହେଲା କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଛି | ଏହି ସମୟ ମଧ୍ଯରେ ଭାରତ 
କେବଳ ଗଣତନ୍ତ୍ରର ରୂପରେଖକୁ ସୁରକ୍ଷିତ ରଖୁଛି । ଗଣତନ୍ତ୍ରର ଦର୍ଶନକୁ ଅଳିଆ ଗଦା 


rl ee ill i es 


Digitized by srujanika@gmail.com 


୧୦୬ ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା 


ମଧ୍ଯକୁ ଫିଙ୍ଗି ଦିଆଯାଇଛି । ସେହି ହେତୁ ବର୍ଭମାନର ଗଣତାନ୍ତିକ ଦୃଶ୍ଯପଟରେ 
ଜନତା ଗଣତନ୍ତ୍ରର ପବିତ୍ରତା ସଂପର୍କରେ ପ୍ରଶ୍ନ କରୁଛନ୍ତି । ଜନତା ଅନୁଭବ କରୁଛନ୍ତି 
ଯେ ଗଣତନ୍ତ୍ରର ପ୍ରକୃତ କ୍ରିୟାକଳାପ ଦିନକୁ ଦିନ ତାର ସତ୍ତା ହରାଉଛି । ଗଣତନ୍ତ୍ରକୁ 
ଆମେ ରାଜନେତାଙ୍କ ହାତରେ ସମର୍ପି ଦେଇଛୁ । ସେମାନେ ଏହାକୁ କେବଳ କ୍ଷମତା 
ଗୁହକୁ ଅଧକୃତ କରିବାପାଇଁ ହିଁ ଉପଯୋଗ କରୁଛନ୍ତି । ଥରେ ସେଠାରେ ପହଞ୍ଚଗଲାପରେ 
ସେମାନେ କ୍ଷମତାର ପ୍ରତିନିଧ୍ୂତ୍ଵ କରି ପଠାଇଥିବା ଜନତାକୁ ଉପେକ୍ଷା କରନ୍ତି । 
ଏହିପରି ଗଣତନ୍ତ୍ରର କାର୍ଯ୍ୟକଳାପ କେବଳ ସଂସଦ ଗହ ଓ ବିଧାନସଭା ପାଇଁ 
ପ୍ରତିନିଧ୍ୂ ନିର୍ବାଚନ କରିବାରେ ସୀମିତ ରହିଯାଉଛି | ଥରେ ସେମାନେ ନିର୍ବାଚିତ 
ହେବାପରେ ପାଞ୍ଚବର୍ଷ ପର୍ଯ୍ଯନ୍ତ କ୍ଷମତା ଉପଭୋଗ କରୁଛନ୍ତି । ଉଚିତ ଅନୁଚିତ 
ବିଚାର ସେମାନଙ୍କର ରହୁନାହିଁ । ଯାହା ଇଚ୍ଛା ସେମାନେ ତାହା କରୁଛନ୍ତି । ଏପରିକି 
ନିର୍ବାଚିତ ପ୍ରତିନିଧ୍ୂ ନିଜ ନିର୍ବାଚନ ମଣ୍ଡଳୀର ଜନତାଙ୍କ ସ୍ଵାର୍ଥହାନୀ କାରକ କାର୍ଯ୍ୟ 
କଲେ ସୁଦ୍ଧା ତାଙ୍କ ବିରୁଦ୍ଧରେ ସ୍ଵର ଉତ୍ତୋଳନ କରିବାର କ୍ଷମତା ଜନତାର ନଥାଏ | 
ଏହାର ଅର୍ଥ ଜଣେ ଲୋକ ପ୍ରତିନିଧୁ ଦୁର୍ନୀତିଗ୍ରସ୍ତ ହେଲେ, କାର୍ଯ୍ୟକ୍ଷେତ୍ରରେ ପ୍ରିୟାପ୍ରୀତି 
ତୋଷଣ କଲେ କିମ୍ବା ଜନତାଙ୍କୁ ଅବହେଳା କଲେ ଏପରିକି ବିଶ୍ଵାସଘାତକତା କଲେ 
ସୁଦ୍ଧା ଜନତା ତାଙ୍କୁ ପ୍ରତ୍ୟାହାର କରିବା ପାଇଁ ପାଞ୍ଚ ବର୍ଷ ଅପେକ୍ଷା କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ | 
ଗଣତାନ୍ତିକ ପଦ୍ଧତିର ଏପରି ସ୍ଥିତି ଅତ୍ୟନ୍ତ ଦୁଃଖଦାୟକ | ଏଥିରୁ ଜଣାପଡ଼ୁଛି ରାଜନୈତିକ 
ଦଳ କ୍ଷମତା ଅକ୍ତିଆର କରିବା ଓ ଗଣତନ୍ତ୍ରର ମୂଲ୍ୟବୋଧକୁ ଅବଜ୍ଞା କରିବାରେ 
ଅଭ୍ୟସ୍ତ ହୋଇଗଲେଣି | କ୍ଷମତାକୁ ଅକ୍ତିଆର କରିବା ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ସେମାନେ ଅନ୍ୟାୟ 
ଉପାୟରେ ସମ୍ପତି ଠୁଳ କରୁଥିବା ମାଫିଆ ଶୋଷକ ଓ ଧନୀଗୋଷ୍ଠୀ ସହ ସାଲିସ୍‌ 
କରୁଛନ୍ତି । ସଂପ୍ରତି ଆମ ଗଣତନ୍ତ୍ର ବିପଜନକ ତୁଟିପୂର୍ଣ ପରିସ୍ଥିତିର ସମ୍ମୁଖୀନ ହୋଇଛି | 
ଗଣତନ୍ତ୍ରକୁ ଠିକ୍‌ ରାସ୍ତାକୁ ଆଣିବା ପାଇଁ ଜନତା ଗଣତନ୍ତ୍ରର କାର୍ଯ୍ୟ ପଦ୍ଧତିକୁ 
ସଂଚାଳନ କରିବାର ଆବଶ୍ୟକତା ରହିଛି । ତତ୍‌ ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ନିର୍ବାଚିତ: ପ୍ରତିନିଧ୍ଧ 
ମାନଙ୍କର ଚରିତ୍ର ଓ ଆଚରଣ ବିଧ୍ବକୁ ମଧ୍ଯ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କରିବା ଉଚିତ | ଜନଶକ୍ତିକୁ 
ସୁଦୃଢ କରିବା ପାଇଁ ନିମ୍ନଲିଖୃତ ବିଚାର ଗୁଡ଼ିକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବାପାଇଁ ପରାମର୍ଶ 
ଦିଆଯାଇପାରେ | 
( ୧) ନିର୍ବାଚିତ ପ୍ରତିନିଧ୍ବ ଭୋଟରଙ୍କୁ ଦେଇଥିବା ପ୍ରତିଶ୍ରୁତିକୁ ଅବଜ୍ଞା କରି ଯଥେଛ୍ଛାଚାର 
କଲେ ଜନତାଙ୍କର ସେମାନଙ୍କୁ ପ୍ରତ୍ୟାହାର କରିନେବା କ୍ଷମତା ରହିବା 
ଆବଶ୍ୟକ | 
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ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା ୧୦୭ 
( ୨) ଏହି ହେତୁ ପ୍ରତ୍ୟାହୃତ ଅଧ୍ୟକାରକୁ ଭୋଟ ଅଧ୍ବକାର ସହ ସମାନ ଭାବରେ 
ବ୍ୟବହାର କରିବା ଉଚିତ | 
(୩) ଯଦି ଆବଶ୍ଯକ ପଡ଼େ ଲୋକ୍କଙ୍କୁ ପ୍ରତ୍ୟାହୃତ ଅଧ୍ୟକାର ଦେବାପାଇଁ ସମ୍ଭିଧାନକୁ 
ସଂଶୋଧନ କରାଯାଇପାରେ | 
(୪) ଜନ ପ୍ରତିନିଧ୍ୂଙ୍କର ଅକ୍ଷମତା, ଦୁର୍ନୀତି ଓ ପ୍ରିୟାପ୍ରୀତି ତୋଷଣକୁ ପ୍ରତିରୋଧ 
କରିବାପାଇଁ ପ୍ରତିନିଧ୍ୟ ନିର୍ବାଚନ ପ୍ରକ୍ରିୟା ସମୟରୁ ସତର୍କ ଦୃଷ୍ଟି ରହିବା ଉଚିତ | 
ରାଜନୈତିକ ଦଳର ପ୍ରାର୍ଥୀ ଯଦି ଦୁର୍ନୀତିଗ୍ରସ୍ତ ଓ ପର ନିନ୍ଦୁକ ହୋଇଥା'ନ୍ତି 
ଜନତା ସେମାନଙ୍କ ପ୍ରାର୍ଥୀତଵକୁ ପ୍ରତିରୋଧ କରିବା ଆବଶ୍ୟକ | 
(୫) ରାଜନୈତିକ ଦଳମାନେ ପ୍ରାର୍ଥୀ ବାଛିବା ପୂର୍ବରୁ ପଞ୍ଚାୟତ, ଗ୍ରାମ ସଭା ପଲ୍ଲୀ 
ସଭା ସହ ପରାମର୍ଶ କରି ସେମାନଙ୍କ ଅନୁମୋଦନ ନେବା ପାଇଁ ନିର୍ଦ୍ଦେଶ 
ନାମା ରହିବା ଉଚିତ୍‌ | 
(୬) ପ୍ରାର୍ଥୀ ବାଛିବା ପୂର୍ବରୁ ରାଜନୈତିକ ଦଳ ପ୍ରାର୍ଥୀଟିର ସାଧୁତା, ସ୍ବଚ୍ଛତା ଓ 
ନୈତିକତା ଦିଗ ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟି ଦେବା ଉଚିତ । ଏହା ସାଧାରଣ ଜୀବନରୁ 
ଦୁର୍ନୀତି ଓ ପ୍ରିୟାପ୍ରୀତି ତୋଷଣକୁ ହ୍ରାସ କରିବ । 
ଗଣତନ୍ତ୍ରର ମୁଖ୍ୟ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ହେଉଛି ଗଣଙ୍କ ହାତରେ କ୍ଷମତା ରହିବା ଉଚିତ । 
ଏହା ଗଣଙ୍କର ତନ୍ତ୍ର | କିନ୍ତୁ ଦୀର୍ଘଦିନ ହେଲା ପରିଚାଳିତ ହେଉଥିବା ଆମ ଗଣତନ୍ତ୍ରକୁ 
ଅନୁଧ୍ୟାନ କଲେ ଜଣାପଡ଼େ ଗଣ ଅପେକ୍ଷା ରାଜନେତା ମାନେ ବେଶି ଶକ୍ତିଶାଳୀ 
ହେଉଛନ୍ତି | ଜନମତ ଯେତେ ଯଥାର୍ଥ ଓ ନ୍ୟାୟ ସଂଗତ ହେଲେ ସୁଦ୍ଧା କ୍ଷମତାରେ 
ଥିବା ଦଳଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଉପେକ୍ଷା କରାଯାଉଛି | ଏହି କାରଣରୁ ସାଧାରଣ ଜନତାର ଆଶା 
ଆକାଂକ୍ଷାକୁ ବହୁ ସମୟରେ ଦମନ କରାଯାଉଛି । ଅଧ୍ବକାଂଶ ସମୟରେ ପରିଲକ୍ଷିତ 
ହେଉଛି ଯେତେବେଳେ ଜନତା ସରକାରଙ୍କ ଜନସ୍ବାର୍ଥ ବିରୋଧ ଅପ୍ରାସଙ୍ଗିକ ନିଷ୍ଠଭି 
ବିରୁଦ୍ଧରେ ସ୍ଵର ଉତ୍ତୋଳନ କରୁଛନ୍ତି ବଳ ପ୍ରୟୋଗ ଂ କରି ହିଂସାତ୍ସକ ଉପାୟରେ 
ସେମାନଙ୍କୁ ଦମନ କରାଯାଉଛି | ଏହି କାର୍ଯ୍ୟକଳାପ ଦ୍ଵାରା ଜନତା ଗଣତନ୍ତ୍ର ଉପରୁ 
ଆସ୍ଥା ହରାଉଛନ୍ତି ଏବଂ ହତୋସ୍ସାହିତ ହୋଇ ଅସୁରକ୍ଷିତ ରାଜନୈତିକ ପରିସ୍ଥିତି 
ଭିତରେ ଗତି କରିବାକୁ ବାଧ୍ୟ ହେଉଛନ୍ତି | ଏହା ସତ୍ୟ ଯେ କ୍ଷମତାରେ ଥବା ଲୋକ 
ପ୍ରତିନିଧ୍ବମାନେ ଜନତାଙ୍କ ପ୍ରତି ସେମାନଙ୍କ ଦାୟିତ୍ବ କର୍ରବ୍ୟ ଓ ନିର୍ବାଚନ ସମୟରେ 
ଯାହା ପ୍ରତିଶ୍ରତି ଦେଇଥିଲେ ସେ ସଂପର୍କରେ ସଂପୂର୍ଣ ପ୍ରତିବଦ୍ଧ ହେବା ଉଚିତ । 
ଗଣତନ୍ତ୍ରର ସୁପରିଚାଳନା ଜନପ୍ରତିନିଧ୍ଵଙ୍କ ଆଚରଣ ଓ ଚରିତ୍ରବତ୍ତା ଉପରେ ନିର୍ଭର 
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ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା 


କରେ | ଯଦି ସେମାନେ ଜନତାଙ୍କୁ ଦେଇଥିବା ପ୍ରତିଶ୍ରତି ପାଳନ କରିବାରେ ବିଫଳ 
ହୁଅନ୍ତି ତେବେ ସେମାନଙ୍କ ବିରୁଦ୍ଧରେ ବିଦ୍ରୋହ କରିବାର ବିଧୂସିଦ୍ଧ ଅଧ୍ୟକାର ଜନତାର 
ଅଛି । ଏହି ବିଦ୍ରୋହକୁ ବୈଧାନିକ ସ୍ଵୀକୃତି ଦିଆଯିବା ଉଚିତ । ବିଧ୍ୂ ସଂଗତ ମଞ୍ଜରୀ 
ପାଇଁ ନିମ୍ପଲିଖୂତ ପରାମର୍ଶ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇପାରେ । 


(୧) 


(9) 


(୩) 


(୪) 


(୫) 


(୬) 


(୧) 


ଜନତା ଯେତେବେଳେ ଅନୁଭବ କରିବେ, ସେମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ନିର୍ବାଚିତ 
ଲୋକପ୍ରତିନିଧୂ ତାଙ୍କର ପ୍ରତିଶ୍ରତିଠାରୁ ଦୂରକୁ ଚାଲିଯାଉଛି, ସେତେବେଳେ 
ସେମାନେ ତାଙ୍କୁ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରିବାର ଅଧୂକାର ପାଇବା ଉଚିତ | 
ଯେହେତୁ ସମ୍ବିଧାନରେ ପ୍ରତ୍ୟାହୃତ ଅଧ୍ୂକାର ପାଇଁ କୌଣସି ବ୍ୟବସ୍ଥା ନାହିଁ, 
ତେଣୁ ଏହି ଅଧ୍ବକାର ପାଇଁ ସମ୍ଭିଧାନ ସଂଶୋଧନର ଆବଶ୍ୟକତା ରହିଛି । 
ଉପଯୁକ୍ତ ପ୍ରାର୍ଥୀ ମନୋନୀତ ହେଲେ କି ନାହିଁ ସେଥପ୍ରତି ସତର୍କ ଦୃଷ୍ଟି ଦେବାପାଇଁ 
ଜନସାଧାରଣ ପ୍ରାର୍ଥୀ ମନୋନୟନ ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ସାମିଲ ହେବା ଆବଶ୍ଯକ | 
ଯଦି ଅଯୋଗ୍ୟ ପ୍ରାର୍ଥୀଙ୍କୁ ଦଳ ମନୋନୀତ କରେ ତେବେ ସେମାନେ ତାର 
ବିରୋଧ କରିବା ଉଚିତ । 

ରାଜନୈତିକ ଦଳମାନେ ମଧ୍ଯ ସେମାନଙ୍କ ପ୍ରାର୍ଥୀ ମନୋନୀତ କରିବା ପୂର୍ବରୁ 
ନିର୍ବାଚନ ମଣ୍ଡଳୀର ଲୋକମାନଙ୍କ ସହ ପରାମର୍ଶ କରିବା ଉଚିତ । 
ମନୋନୀତ ହେବାକୁ ଥବା ପ୍ରାର୍ଥୀମାନେ ସେହି ଅଞ୍ଚଳରେ ସମାଜ ସେବାରେ 
ଅନୁଭୂତି ହାସଲ କରିଥବା ଉଚିତ | ପ୍ରାର୍ଥୀ ଜଣକ ଉତ୍ତମ ଚରିତ୍ର ସଂପନ୍ନ 
ହୋଇଥିବ | ଉତ୍ତମ ଆଚରଣ କରୁଥିବ ଓ ସାଧାରଣ ଜୀବନରେ ସ୍ଵଚ୍ଛତା 
ବଜାୟ ରଖୁଥବ | 

କେତେକ ଉଚ୍ଚ ବର୍ଗର ଲୋକ ସମାଜରେ ଅଛନ୍ତି ଯେଉଁମାନେ ଗଣତନ୍ତ୍ରର 
ନୀତିଶାସ୍ତ୍ରକୂ ଧ୍ବଂସ କରିବାରେ ପାରଙ୍ଗମ । ସରକାର ସେମାନଙ୍କ ପ୍ରଭାବରୁ 
ଏହି ମନୋନୟନ ପ୍ରକ୍ରିୟାକୁ ମୁକ୍ତ ରଖୁବେ | ପ୍ରତ୍ୟାହୃତ ଅଧ୍ୟକାର ଭୋଟଦାନ 
ଅଧ୍ୂକାର ସହ ଜଡ଼ିତ ହେବା ଆବଶ୍ୟକ | ଉଭୟେ ଗଣତନ୍ତ୍ର ନୀତିକୁ ସୁରକ୍ଷା 
ପାଇଁ ସମ୍ମିଳିତ ଭାବରେ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବା ଉଚିତ୍‌ ! ଗଣତନ୍ତ୍ରର ସୁରକ୍ଷା ପାଇଁ 
ନିମ୍ନଲିଖୂତ ପରାମର୍ଶକୁ ବିଚାର କରାଯାଇପାରେ । 

ନିର୍ବାଚନରେ ଯେଉଁମାନେ ପ୍ରାର୍ଥୀ ହେବାପାଇଁ ଚାହାଁନ୍ତି ସେମାନଙ୍କ ପାଇଁ 
ଦେଶର ନିର୍ବାଚନ କର୍ତ୍ଧ ପକ୍ଷ କେତେକ କଠୋର ଆଚରଣ ବିଧବ ପ୍ରଣୟନ 
କରିବା ଉଚିତ | 
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(୨) 


(୩) 


(୪) 


(୫) 


(୬) 


(୭) 


(୮) 


(୯) 


ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା ୧୦୯ 


ଆମକୁ ନିଷ୍ପକ୍ଷ ଓ ନିର୍ବିବାଦୀୟ ଗଣତାନ୍ତିକ ମାଧ୍ଯମ ପ୍ରସ୍ତୁତ କରିବା ଉଚିତ 

ଯେଉଁମାନେ ନିର୍ବାଚିତ ପ୍ରତିନିଧ୍ୂ ମାନଙ୍କର ଆଚରଣ ବିଧ୍ବର ଉଲଂଘନତାକୁ 

ବିଚାର କରିବେ | 

ନିମ୍ନ ପଦ୍ଧତି ଅନୁସାରେ ଦୁର୍ନୀତିଗ୍ରସ୍ତ ଓ ଅଯୋଗ୍ୟ ପ୍ରତିନିଧ୍ୂମାନଙ୍କୁ ପ୍ରତ୍ୟାହୃତ 

କରି ନିଆଯାଇପାରିବ | 

(କ) ଭୋଟର ମଣ୍ଡଳୀଙ୍କର ଜନମତ ଦ୍ଵାରା | 

(ଖ) ପୂନଃ ଭୋଟ ପ୍ରଦାନ ପଦ୍ଧତି ଅଥବା ଆଉ କୌଣସି ପଦ୍ଧତି ଯାହା 
ଜନତାଙ୍କ ପାଇଁ ସୁବିଧାଜନକ ଓ ସୀମିତ ସମୟ ମଧ୍ଯରେ ସମ୍ଭବ 
ହୋଇପାରିବ | 

ଏହି ପଦ୍ଧତି ନିର୍ବାଚନ ମଣ୍ଡଳୀ କିମ୍ବା ଭୋଟଦାନ କେନ୍ଦ୍ର ଅଥବା ଏକ ହଜାର 

ଜନସଂଖ୍ୟା ଅଧୁଷିତ ଅଞ୍ଚଳ କିମ୍ଭା ଆଇନ ଅନୁମୋଦିତ ଭୋଟର ପରିଷଦଙ୍କ 

ଦ୍ଵାରା ପୂର୍ବୋକ୍ତ ପଦ୍ଧତିର ପ୍ରୟୋଗ କରାଯାଇପାରିବ । 

ଏହି ଭୋଟର ପରିଷଦ ନିର୍ବାଚିତ ପ୍ରତିନିଧ୍ୂମାନଙ୍କର ଅପରାଧ ବିରୁଦ୍ଧରେ 

ଅଭିଯୋଗ ଗ୍ରହଣ କରିବା ପାଇଁ କ୍ଷମତା ପ୍ରାପ୍ତ ହେବା ଦରକାର । 

ଏହିପରି ପାଞ୍ଚୋଟି ଭୋଟର ପରିଷଦ ଅପରାଧରେ ଅଭିଯୁକ୍ତ ଲୋକପ୍ରତିନିଧବଙ୍କ 

ବିରୁଦ୍ଧରେ ଅଭିଯୋଗ ଫର୍ଦ ଗଠନ କରି ସେମାନଙ୍କଠାରୁ ଏକ ନିର୍ଦିଷ୍ଟ 

ସମୟସୀମା ମଧ୍ୟରେ କୈଫୟତ ଆଦାୟ କରିବାପାଇଁ କ୍ଷମତା ପ୍ରାପ୍ତ ହେବା 

ଆବଶ୍ୟକ | 

ଯଦି ଅପରାଧରେ ସଂପ୍ରକ୍ତ ଲୋକ ପ୍ରତିନିଧ୍ବଙ୍କ ଜବାବ ସନ୍ତୋଷଜନକ ହେଲା 

ନାହିଁ ତେବେ ସେମାନେ ଅନ୍ୟନ ୭ ୫ ପ୍ରତିଶତ ସଭ୍ୟଙ୍କ ଉପସ୍ପିତିରେ ଭୋଟର 

ପରିଷଦ ତା ବିରୁଦ୍ଧରେ ଅନାସ୍ଥା ପ୍ରସ୍ତାବ ଆଗତ କରିପାରିବେ ! 

ଯଦି ନିର୍ବାଚନ ମଣ୍ଡଳୀର ପଚାଶ ପ୍ରତିଶତରୁ ଅଧକ ଭୋଟର ପରିଷଦ 

ଅଭିଯୁକ୍ତ ବିରୁଦ୍ଧରେ ଅନାସ୍ଥା ପ୍ରସ୍ତାବ ଆଣନ୍ତି ତେବେ ସେ ଜାତୀୟ ନିର୍ବାଚନ 

କର୍ତ୍ଧ ପକ୍ଷଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରତ୍ୟାହୃତ ପରିସରଭୁକ୍ତ ହେବ | 

ଏସବୁ ବ୍ୟତୀତ ଜଣେ ନିର୍ବାଚିତ ଲୋକ ପ୍ରତିନିଧଙ୍କ କାର୍ଯ୍ୟକାଳ ସ୍ଵତଃ ପ୍ରବୃତ୍ତ 

ଭାବରେ ଅନ୍ତ ହେଇଯିବ ଯଦି ସେ:- 

(କ) ବିଚାରାଳୟରେ ଦୋଷୀ ସାବ୍ୟସ୍ତ ହୁଏ । 

(ଖ) ଯଦି ସେ ଦଳ ବଦଳ କରେ ! 
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(ଗ) ଯଦି ସେ ସରକାରଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ବସାଯାଇଥବା ତଦନ୍ତ କମିଶନ ଦ୍ବାରା 
ଦୋଷୀ ସାବ୍ୟସ୍ତ ହୁଏ । 
ନିମ୍ନରେ କେତେଗୁଡ଼ିଏ ଅପରାଧର ରୂପରେଖ ଦିଆଗଲା | ଯଦି ଲୋକ ପ୍ରତିନିଧ୍ 
ଏହିସବୁ ଅପରାଧରେ ସଂପୁକ୍ତ ହୁଏ ତେବେ ତାକୁ ପ୍ରତ୍ୟାହୃତ କରାଯାଇପାରିବ । 
ସାଧାରଣ ଜନତା ମଧ୍ଯ ଏସବୁ ପ୍ରତି ଅବଗତ ହେବାର ଆବଶ୍ଯକତା ରହିଛି, ଯାହା 
ଫଳରେ ସେମାନେ ଏ ଅପରାଧ ବିରୁଦ୍ଧରେ ସ୍ବର ଉତ୍ତୋଳନ କରିପାରିବେ । 
(କ) ଯଦି ଲୋକ ପ୍ରତିନିଧୂ ଡକାୟତି, ହତ୍ୟା, ବଳାଳ଼୍ାର ଓ ସେହିପରି ଧର୍ରବ୍ଯ 
ଅପରାଧ ମାନଙ୍କରେ ସଂପୂକ୍ତି ଥବାର ପ୍ରମାଣ ମିଳେ । 
(ଖ) ଯଦି ସେ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ହେଉ କି ପରୋକ୍ଷ ହେଉ ଦୁର୍ନୀତିରେ ସଂଶ୍ମିଷ୍ଟ ଥାଏ । 
(ଗ) ଯଦି ସେ ବାରମ୍ବାର ନିର୍ବାଚନ ମଣ୍ଡଳିକୁ ପରିଦର୍ଶନ କରିବାରେ ବିଫଳ ହୁଏ । 
(ଘ) ଯଦି ସେ ନିର୍ବାଚନ ସମୟରେ ଭୋଟର ମାନଙ୍କୁ ଦେଇଥବା ପ୍ରତିଶ୍ରୁତି ପୁରଣ 
କରିପାରେ ନାହିଁ । 
(ଙ) ଯଦି ସେ ତାର ନିର୍ବାଚନ ମଣ୍ଡଳୀର ସମସ୍ୟା ପ୍ରତି ଉଦାସୀନ ରହେ କିମ୍ବା 
ଅଣଦେଖା କରେ | 
(ଚ) ଯଦି ସେ ଜାତିଗତ ପ୍ରଥାକୁ ତୀବ୍ରତର କରିବାର ଭୂମିକା ଗ୍ରହଣ କରିଥାଏ । 
(ଛ) ଯଦି ସେ ଜନତାଙ୍କ ଦାବିର ବିରୁଦ୍ଧାଚାରଣ କରେ, ବାରମ୍ବାର ଉପେକ୍ଷା 
କରେ | 
(ଜ) ଯଦି ସେ ଜନତାଙ୍କ ସମସ୍ୟାକୁ ବାରମ୍ବାର ଉପେକ୍ଷା କରେ । 
(ଝ) ଯଦି ସେ ଭୂମିକମ୍ପ ବନ୍ୟା ମରୁଡ଼ି ଓ ଦୁର୍ଭିକ୍ଷ ପରି ପ୍ରାକୃତିକ ବିପର୍ଯ୍ୟୟରେ 
ନିଜ ନିର୍ବାଚନମଣ୍ଡଳୀରେ ଅନୁପସ୍ଥିତ ରହେ | 
ଯେହେତୁ ଜନତାର ସ୍ଵରକୁ ଗଣତନ୍ତ୍ରରେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ ସେହି 
ହେତୁ ବିଚାର ବିଭାଗୀୟ ଆଇନ୍‌ ଭୋଟର ପରିଷଦର ନିଷ୍ପର୍ିକୁ ଅସିଦ୍ଧ କରିପାରିବ 
ନାହିଁ । ବିଚାରବିଭାଗ ଭୋଟର ପରିଷଦର ନିଷ୍ଠରିକୁ ସମୀକ୍ଷା ମଧ୍ଯ କରିପାରିବ 
ନାହିଁ । ବରଂ ଉଚ୍ଚ ନ୍ୟାୟାଳୟ ଓ ସର୍ବୋଜ୍ଚ ନ୍ୟାୟାଳୟ ଭୋଟର ପରିଷଦର ନିଷ୍ପରିକୂ 
ଅନୁମୋଦନ କରିବ | ସେହି ଅନୁସାରେ ପ୍ରତ୍ୟାହୃତ ଅଧ୍ବକାରକୁ ସ୍ଵୀକୃତି ଦେବାପାଇଁ 
ସମ୍ବିଧାନ ଅନୁକୂଳ ପରିସ୍ଥିତି ସୃଷ୍ଟି କରିବା ଆବଶ୍ୟକ | 
ଯଦିଓ ଆମ ଦେଶରେ ଗଣତନ୍ତ୍ରର କାର୍ଯ୍ୟବିଧ୍ବ ଉପରେ ବୁଦ୍ଧିଜୀବୀମାନେ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ 
ନୂହଁଚରି, ସେମାନେ ତୁଟିପୂର୍ଣ୍ଣ ଲୋକପ୍ରତିନିଧବ ନିର୍ବାଚନକୁ ବିରୋଧ କରିବାର ଏହାହିଁ 
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ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା ୧୧୧ 


ଉପଯୁକ୍ତ ପନ୍କା । ସେମାନେ ସାହସର ସହିତ ଗଣତାନ୍ତିକ ପଦ୍ଧତିକୁ ଆବଶ୍ୟକ ଅନୁସାରେ 
ପରିବର୍ଭନ କରିବା ପାଇଁ ଅଗ୍ରସର ହେବା ଉଚିତ । ସେମାନେ ଏହି ପରିବର୍ଭନ 
କାର୍ଯ୍ୟରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ ହେବେ ଯେତେବେଳେ ସେମାନେ ଅନୁଭବ କରିବେ ଜନତା 
ଧୀରେ ଧୀରେ ଗଣତନ୍ତ୍ରରେ ଅଂଶଗ୍ରହଣ କରିବା ପରିବତ୍ତେ ଗଣତନ୍ତ୍ଠାରୁ ଦୂରକୁ 
ଚାଲି ଯାଉଛନ୍ତି | ଦେଶର ଗଣତାନ୍ତିକ ଅନୁଷ୍ଠାନମାନେ ସେମାନଙ୍କୁ ଉପେକ୍ଷା କରୁଛନ୍ତି 
ଆମେ ଭଲଭାବରେ ଜାଣୁ ଗଣତନ୍ତ୍ରର କାର୍ଯ୍ୟକଳାପ ଏବେ ଅପରାଧୀ ଓ ଅସାମାଜିକଙ୍କ 
ଦ୍ଵାରା ନିୟନ୍ତିତ ହେଉଛି । ରାଜନୀତିର ଅପରାଧୀକରଣ ଆଜିକାଲିକାର ଚଳଣି 
ହୋଇସାରିଲାଣି । ଏବେ ଆମକୁ ଜାଗ୍ରତ ହେବାପାଇଁ ହେବ ଏବଂ ଆମ ଗଣତନ୍ତ 
ଶୁବ୍ଧତା ଓ ପବିତ୍ରତାକୁ ଅକ୍ଷୁଣ୍ଠ ରଖଵବାପାଇଁ ପଦକ୍ଷେପ ନେବାକୁ ପଡ଼ିବ | ଏହି ସଂକଟ 
କାଳରେ ସମସ୍ତେ ଏକତ୍ରିତ ହୁଅନ୍ତୁ ଓ ତୃଟିପୂର୍ଣ୍ଣ ଲୋକ ପ୍ରତିନିଧ୍ୂଙ୍କ ବିରୁଦ୍ଧରେ ପ୍ରତ୍ୟାହୃତ 
ଅଧୁକାର ପାଇଁ ଅନୁକୂଳ ପରିସ୍ପିତି ସୃଷ୍ଟି କରନ୍ତୁ । 

ଆମେ ଗଣତନ୍ତ୍ରରୁ ଏବେ ସର୍ବୋଦୟ ଆଡ଼କୁ ଗତି କରୁଛୁ । ଏହା ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର 
ଅଭିଳାଷ ଥଲା | କିନ୍ତୁ ଗଣତନ୍ତ୍ର ଯଦି ସଚ୍ଟୋଟତା ଓ ଦକ୍ଷତାର ସହ କାର୍ଯ୍ୟ ନକରେ 
ସର୍ବୋଦୟ ଆମ ପାଇଁ ଅପହଞ୍ଚ ହୋଇଯିବ | ରାଜନୈତିକ ଦଳ ଗଣତନ୍ତ୍ରକୁ ପରିବର୍ଭିତ 
କରିବା ପାଇଁ ଅସମର୍ଥ ବୋଲି ସାବ୍ୟସ୍ତ କରିଦେଲେ କାରଣ ସେମାନେ ଗଣତନ୍ତ୍ରରେ 
କ୍ଷମତା ଅକ୍ତିଆର ସଂପର୍କୀତ ବ୍ୟାପାରକୁ ନେଇ ବ୍ଯସ୍ତ ରହନ୍ତି । ଗଣତନ୍ତ୍ରର ମୁଖ୍ୟ 
ଉପାଦାନ ନୈତିକତା ଓ ସ୍ଵାଧୀନତା ଦିଗ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଅବହେଳିତ ହୋଇ ରହିଯାଏ । 
ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧି ଏ ଦୁଇଟିର ସୁଦୃଢ ଗଠନ ପାଇଁ ସର୍ବଦା ବିଶେଷ ଧ୍ଯାନ ଦେଉଥିଲେ । 
ମାନବର ସ୍ଵାଧୀନତା ଅର୍ଥ ଜନତାଙ୍କ ଭିତରେ ରାଜନୈତିକ ସଚେତନତା ବୁଦି 
କରିବା | ବିରୋଧାତ୍ସକ ଅର୍ଥନୈତିକ କାର୍ଯ୍ୟକଳାପ ମାଧ୍ୟମରେ ସେମାନଙ୍କ ଉପରେ 
ଲଦି ଦିଆଯାଉଥବା ସାମାଜିକ ଅନ୍ୟାୟ ବିରୁଦ୍ଧରେ ସଂଗଠିତ ହେବାର ଅଧୁକାରକୁ 
ତ୍ଵରାନ୍ଧିତ କରିବା । ଗଣତନ୍ତ୍ରର କର୍ଭବ୍ୟ ହେଲା ରାଜନୀତିର ଗୁଣାତ୍ସକ ବିକାଶ ପାଇଁ 
ଜନତାଙ୍କୁ ମାର୍ଗଦର୍ଶନ ଦେବା । ଗଣତନ୍ତ୍ରର ଆଦର୍ଶ ହେଲା ଜନତା ନିଜେ ନିଜକୁ 
ଶାସନ କରିବା ପାଇଁ ଶିକ୍ଷା କରିବା | ସେଥୁପାଇଁ ବ୍ୟକ୍ତିର ଗୁଣାତ୍ସକ ମାନ ବୃଦ୍ଧି ପାଇବା 
ଆବଶ୍ୟକ | ଯାହା ଫଳରେ ସେମାନେ ପରସ୍ତରକୁ ନ୍ୟାୟ ଦେଇପାରିବେ | ଗଣତନ୍ତରେ 
କ୍ଷମତା ଅକ୍ତିଆର କରିବା ଦିଗଟା ଯେତେ ଗୁରୁତ୍ବପୂର୍ଣ୍ଣ ନୁହେଁ ତାଠାରୁ ବେଶି ଗୁରୁତ୍ବପୂର୍ଣ 
ଯଦି ବ୍ଯକ୍ତିର ଗୁଣାତ୍ସକ ପରିବର୍ଭନ କରିବାରେ ବିଫଳ ହେଲା । ଗଣତନ୍ତ୍ରରେ 
ରାଜନୈତିକ ଭିତ୍ତିଭୂମି ଏପରି ହେବା ଆବଶ୍ୟକ ଯେଉଁଠାରେ ଜନତାର ସାମୁହିକ 
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ଇଚ୍ଛା କ୍ଷମତା ନିର୍ବାହରେ ପ୍ରତିଫଳିତ ହେବା ଆବଶ୍ୟକ | ଯେତେଦିନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କ୍ଷମତା 
ଜନତାର ଇଚ୍ଛାକୁ ପଦଦଳିତ କରି ଚାଲୁଥବ ଓ ସେମାନଙ୍କ ଆଶା ଆକାଂକ୍ଷାକୁ ଅବଜ୍ଞା 
କରି ଚାଲିଥିବ ସେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏହାକୁ ଗଣତନ୍ତ୍ର ବୋଲି କୁହାଯାଇପାରିବ ନାହିଁ | ଗଣତନ୍ତ୍ରର 
ସବୁଠାରୁ ବଡ଼ ଉପଯୋଗିତା ହେଲା ଏହା ଜନତାର ସାମୁହିକ ଇଚ୍ଛାଶକ୍ତିକୁ ସ୍ବୀକୃତି 
ଦିଏ । ଏହି ସାମୁହିକ ଇଚ୍ଛାଶକ୍ତି ସେମାନଙ୍କୁ ଶକ୍ତିଶାଳୀ କରେ । ଗଣତନ୍ତ୍ର ଉଭୟ 
ରାଜନୈତିକ ଓ ନୈତିକତାର ଉତ୍ଥାନ ପାଇଁ କାର୍ଯ୍ୟ କରେ | ତେଣୁ ଜନସଚେତନତା 
ଓ ଗଣତନ୍ତ୍ର ହାତକୁ ହାତ ମିଳେଇ ଅଗ୍ରସର ହେବା ଉଚିତ । ଜନତା ଗଣତନ୍ତ୍ର 
ସଂପର୍କରେ ଜ୍ଞାନ ଆହରଣ ପୂର୍ବକ ନୈତିକ ବଳ ମାଧ୍ୟମରେ ଗଣତନ୍ତ୍ରକୁ ସୁଦଧଢ 
କରିପାରିବେ | ଏହା ଫଳରେ ଗଣତନ୍ତ୍ର ଅପଶକ୍ତିମାନଙ୍କ ପାଖରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇପାରିବ | 
ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧିଙ୍କର ଗଣତନ୍ତ୍ର ବିଚାର କ୍ଷମତାର ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ବିକେନ୍ଦ୍ରୀକରଣ ଉପରେ 
ନିର୍ଭର କରେ । ଏହାଦ୍ଵାରା ଗଣତନ୍ତ୍ରର ଛୋଟ ଛୋଟ ଏକକ ସମଷ୍ଟି ହେବ ଏବଂ 
ଜନତା ଏଥରେ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଭାଗନେବା ନିମନ୍ତେ ଦ୍ଵାର ଉନ୍ମୁକ୍ତ କରିଦେବ । ସେମାନେ 
ମତବ୍ୟକ୍ତ କରିବାର ସ୍ଵାଧୀନତା ଉପଭୋଗ କରିବେ ଏବଂ ଗଣତନ୍ତ୍ର ସହ ସଂଶ୍ବିଷ୍ଟ 
ହେବାପାଇଁ ଅଧକ ସୁଯୋଗ ପାଇବେ । ଗଣତନ୍ତ୍ରର କେନ୍ଦ୍ରୀଭୂତ ସଂଗଠନ ଗୁଡ଼ିକରେ 
ଜନତାଙ୍କ ଅଂଶଗ୍ରହଣ କରିବା ପରିସର ସଂକୂଚିତ | ଗଣତନ୍ତ୍ର ସଂପର୍କରେ ଗାନ୍ଧିଙ୍କ 
ବିଚାରଧାରା କେବଳ ଜନତାକୁ ଶନ୍ତିଶାଳୀ କରିବ ନାହିଁ ବରଂ ଗଣତନ୍ତ୍ରର ସଂଗଠନ 
ଗୁଡ଼ିକୁ ଶକ୍ତିଶାଳୀ କରିବ । 


$ ଏ ନ 
ial iD pie 


“6କୁ୯/ 6ହେଜଛି ପାପର ମୂଳ, 6ଛଧ/ର ପରିଣାମ ସକଦା ଉୟକର / 
ଛନ ମନୁ ଦେବଚ/ ସଂ ସମାନ /” 

© 
“ଘର ଓଳା/ର ସଫ/ କଲ/ଅରେ ଚାହା ଥୁକ ଅଶା ଅଳ ଅରିଖୁଚ 
6ହୋଇରଲ/ ଉଳ 6ଦ/ଞ ସୁନାର ଜଲ/ରେ ନୁକୟ ଅଳ ଅଜିଚ 
6/ଇୟ/ଏ7 /” - ମହାମ୍ବା ଗାନ୍ଧି 
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ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା ୧୧୩ 
" ତୁୟୋଦଶ ଅଧାୟ | 
୮» \ ମହାତ୍ନା ଗାଛିକ୍ଂ ପରିକଳ୍ପିତ 
== <¢ ଭାାର୍ତୀୟ ସମିଧାନ 


ମିହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧି ଇଂରେଜ ମାନଙ୍କୁ ଭାରତ ଛାଡ଼ ଆହ୍ଵାନ ଦେବାବେଳକୁ ଭାରତର 


ସମ୍ବିଧାନ @ ଭବିଷ୍ୟତ ଭାରତର ରୂପରେଖ ସଂପର୍କରେ ପରିକଳ୍ପନା କରିସାରିଥୂଲେ | 
ସେ କହୁଥିଲେ, “ ମୋର ସହ୍ଦେହ ନାହିଁ ଯେ ଇଂରେଜମାନେ ଭାରତକୁ ନିଜ ଅଗ୍ିଆରରେ 
ଧରି ରଖନବାର ପ୍ରବଳ ପ୍ରୟାସ ସତ୍ତ୍ଵେ ଭାରତ ଅତି ଶୀଘ୍ର ସ୍ବାଧୀନ ହେବ | ଯଦିଓ ସେ 
ସମ୍ଭିଧାନ ତିଆରି କରି ନଥୂଲେ, ଆଗାମୀ ସମ୍ବିଧାନର ରୂପରେଖ ପରିକଳ୍ପନା କରି 
ତାଙ୍କ ବନ୍ଧୁମାନଙ୍କ ଆଗରେ ବ୍ଯକ୍ତ କରିଥଲେ ! ଯେଉଁମାନେ ତାଙ୍କ ରାଜନୈତିକ 
ଚିନ୍ତାଧାରା ସହ ଭଲଭାବରେ ପରିଚିତ ଥଲେ ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ କେହି ଏହି ପରିକଳ୍ପନା 
ଅନୁଯାୟୀ କାଗଜପତ୍ର କାମ ଆରମ୍ଭ କରିବେ ବୋଲି ସେ ଆଶା କରୁଥିଲେ | ର୍ବା 
ବାଣିଜ୍ୟ ମହାବିଦ୍ୟାଳୟର ପ୍ରାକ୍ତନ ଅଧ୍ଯକ୍ଷ ଶ୍ରୀମନ୍‌ ନାରାୟଣ ଅଗ୍ରୱାଲ ସ୍ଵତଃ ପ୍ରବୃତ୍ତ 
ହୋଇ ସମ୍ପିଧାନର ଖସଡ଼ାଟିଏ ପ୍ରସ୍ତୁତ କରିଥିଲେ । ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧି ଏହି ଖସଡ଼ାକୁ 
ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାବେ ଅନୁମୋଦନ କରି ନଥିଲେ ସୁଦ୍ଧା ଏହାକୁ ପଢି ଉଚ୍ଚ ପ୍ରଶଂସା କରିଥୁଲେ । 
ଖସଡ଼ାଟିର ମୁଖବନ୍ଧରେ ସେ ଯାହା ଲେଖୁଥଲେ ତାହା ଏହିପରି:- 

“ ଗଣତନ୍ତ୍ରରେ ସମ୍ବିଧାନ ଓ ପରମ୍ପରା ଉଭୟ ଅତ୍ୟାବଶ୍ୟକ | ସେହି ଅନୁସାରେ 
ସେ ଆମର ସଂସ୍କୃତି ଓ ପରମ୍ପରା ଆଧାରିତ ଗୋଟିଏ ସ୍ଵଦେଶୀ ସମ୍ବିଧାନ ଚାହୁଁଥଲେ 
ଯାହା ଭାରତର ଏତିହ୍ୟ ଓ ଆଚାର ବ୍ୟବହାର ସହ ଖାପ ଖାଉଥବ । ଆମ ସମ୍ବିଧାନ 
ସୁଇଜରଲ୍ୟାଣ୍ଡ, ଯୁକ୍ତରାଷ୍ଟ୍ର ଇଂଲଣ୍ଡ କିମ୍ବା ରୁଷ୍ର ସମ୍ବିଧାନର ଅନୁକୃତି ହେବା ସେ 
ଚାହୁଁ ନଥଲେ । ଆମର ଯେଉଁ ସମ୍ବିଧାନ ଅଛି ତାହା ପୂର୍ଣ୍ଣାଙ୍ଗ ନୁହେଁ । ଏହା ଦରିଦ୍ର 
ଓ ଦଳିତମାନଙ୍କର ଆଶା ଆକାଂକ୍ଷା ପୂରଣ କରିପାରେ ନାହିଁ । ସମ୍ଦି ଧାନର 
ନିର୍ମାତାମାନେ ସମସ୍ତେ ଉପନିବେଶବାଦୀ ପଦ୍ଧତିରେ ଶିକ୍ଷା ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି, ତେଣୁ 
ବ୍ରିଟିଶ ସମ୍ବିଧାନ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରଭାବିତ ହେବା ସେମାନଙ୍କ ପାଇଁ ସ୍ଵାଭାବିକ ଓ ସେହି 
ଅନୁସାରେ ସେମାନେ ଆମ ସମ୍ଷିଧାନ ତିଆରି କରିଛନ୍ତି । ” 
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୧୧୪ ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା 


ଭାରତ ଗୋଟିଏ ବହୁ ପ୍ରାଚୀନ ଦେଶ ! ୟୁରୋପୀୟ ଜାତି ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ଆସିବାର 
ବହୁ ପୂର୍ବରୁ ଏ ଜାତିର ସୃଷ୍ଚି ସମ୍ଭବ ହୋଇଛି । ଅନେକ ସାନ୍ଷିଧାନିକ ବିକାଶ ଦେଇ 
ଆଗକୁ ବଢିବାର ବିପୁଳ ଅନୁଭୂତି ଭାରତୀୟମାନଙ୍କର ରହିଛି । ଖ୍ରୀଷ୍ଟଙ୍କ ବହୁ ପୂର୍ବରୁ 
ବିପୁଳ ରାଜନୈତିକ ସଂଗଠନର ଅଭିଜ୍ଞତା ତାର ରହିଛି । ୟୁରୋପ ଓ ନୂତନ ବିଶ୍ବ 
ସଭ୍ୟତାର ଆଲୋକକୁ ଆସିବା ପୂର୍ବରୁ ସେ ରାଜତନ୍ତ, ସୟଂତନ୍ତ୍ଟ ଗଣତନ୍ତ୍ର, ଏକତନ୍ତତ 
ଓ ସାଧାରଣ ତନ୍ତ୍ରର ପ୍ରୟୋଗ କରି ଅଶେଷ ଅଭିଜ୍ଞତା ହାସଲ କରିଛି । ପୂଥବୀର 
କୌଣସି ଦେଶ ଭାରତ ପରି ଏତେ ରାଜନୈତିକ ରୂପରେଖ ମାଧ୍ଯମରେ ଗତି 
କରିନାହିଁ । ସେହି ହେତୁ ଭାରତକୁ ପ୍ରାଚୀନ ସାମ୍ବିଧାନିକ ବିକାଶର ପ୍ରୟୋଗଶାଳା 
ବୋଲି କୁହାଯାଏ । ଆଧୁନିକ ଭାରତର ସମ୍ବିଧାନ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ସମ୍ବିଧାନ ମାନଙ୍କର 
ସମ୍ମିଶ୍ରଣ । ଏହା ଏବେ ସୁଦ୍ଧା ସାଧାରଣ ମଣିଷର ଜ୍ଞାନ ଓ ସାମାଜିକ ବିଜ୍ଞାନକୁ ରୂପ 
ଦେବାପାଇଁ ଅସମର୍ଥ | ପାରମ୍ପରିକ ପ୍ରତିଭାଦୀପ୍ତ ଭାରତୀୟମାନଙ୍କୁ ବୈଦେଶିକମାନେ 
ଶାସନ କରିବାର ପଦ୍ଧତି ଏହି ସମ୍ବିଧାନରେ ଉପଲବ୍ଧ | ଆମ ସମ୍ଭିଧାନ ନିର୍ମାତାମାନେ 
ସେମାନଙ୍କ ନ୍ୟନବୋଧତାୀ ହେତୁ ପାଶ୍ଚାତ୍ଯ ରାଷ୍ଟ୍ରକୁ ଅନୁକରଣ କରୁଛନ୍ତି । 

ପ୍ରାଚୀନ ଭାରତ ଗ୍ରାମ୍ୟ ସାଧାରଣତନ୍ତ୍ର ଉପରେ ଆଧାର କରି ବିକାଶ ଲାଭ 
କରିଥଲା | ଗ୍ରାମ ସାଧାରଣତନ୍ତ୍ର ଭାବନା ଆମ ପ୍ରାଚୀନ ପୂର୍ବପୁରୁଷଙ୍କ ପରିପକ୍‌ 
ଚିନ୍ତନ ଓ ଏକନିଷ୍ଠ ଅଭିଜ୍ଞତାରୁ ସୃଷ୍ଚି ହୋଇଥଲା | ସେମାନେ ମୂଳସ୍ତରରୁ ଗୋଷ୍ଠୀମାନଙ୍କୁ 
ଶକ୍ତିଶାଳୀ କରିପାରିଥ୍‌ଲେ ଯାହା ଆମର ସମଗ୍ର ରାଜନୈତିକ ଓ ସାମ୍ଭିଧାନିକ ରୂପରେଖକୁ 
ଆବର୍ଭିତ କରୁଥଲା । ଏହି ଗ୍ରାମ ପରିଷଦ ଭାରତ ଉପର ଦେଇ ବହିଯାଇଥୁବା 
ଗୁଡ଼ାଏ ରାଜନୈତିକ ସଂଘାତର ସମ୍ମୁଖୀନ ହୋଇ ତିଷ୍ଠି ରହିଥିଲା | ଅତୀତରେ ଆଞ୍ଚଳିକ 
ଶାସନ ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ପୂର୍ଣ୍ଣ ଦକ୍ଷତାର ସହ ନିର୍ବାହ କରୁଥିବା ଏହି ଅନୁଷ୍ଠାନ ଗୁଡ଼ିକ ଆଦର୍ଶ 
ରାଜନୈତିକ ଅନୁଷ୍ଠାନ ଥଲା । ଭାରତର ସମ୍ଭମିଧାନ ଗଠନ ପ୍ରକ୍ରିୟା ବେଳେ ଆମ 
ସାମାଜିକ ଜୀବନକୁ ଖାପ ଖାଇଲା ପରି ଏହି ସଂଗଠନର ମୌଳିକ ରୂପରେଖ 
ଆବଶ୍ୟକୀୟ ପରିବର୍ଭନ କରି ଗ୍ରହଣ କରିବାର ଥିଲା। 

ବ୍ରିଟିଶ ମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ୧୯୦୯, ୧୯୧୯ ଓ ୧୯୩୫ ଖ୍ରୀଷ୍ଟାହଦରେ ଯେଉଁ 
ପ୍ରକାର ସମ୍ବିଧାନ ସଂଶୋଧନ ହୋଇଥୁଲା ବର୍ଭମାନ ` ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ତାହା ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ 
ମୂଲ୍ୟହୀନ | ସ୍ଵାଧୀନ ଭାରତ ପାଇଁ ତାର କୌଣସି ପ୍ରାସଙ୍ଗିକତା ନାହିଁ । ସେଗୁଡ଼ିକ 
ବ୍ରିଟିଶ ରାଜତ୍ଵରେ ଭାରତୀୟମାନଙ୍କୁ ପରାଭୂତ କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ପ୍ରଚଳନ 
କରାଯାଇଥୁଲା | ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧି ହେଉଛନ୍ତି ଜଣେ ନେତା ଯିଏ ଭାରତରେ ସ୍ଵଦେଶୀ 
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ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା ୧୧୫ 
ସଂସ୍କୃତିକୁ ସଂରକ୍ଷିତ କରିବାପାଇଁ ଚାହୁଁଥିଲେ । ସେ ୧୯ ୦୮ରେ ହିନ୍ଦ୍‌ ସ୍ଵରାଜ୍ୟ ପୁସ୍ତକ 
ଲେଖୁଥିଲେ ଓ ସେଥିରେ ତାଙ୍କର ପରିକଳ୍ିତ ସମ୍ବିଧାନର ମୌଳିକ ଆଦର୍ଶ ସଂପର୍କରେ 
ଉଲ୍ଲେଖ ଥୁଲା | ୧ ୯୩୯ରେ ଭାରତର ନୂତନ ସମ୍ବିଧାନ ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧିଙ୍କ ତତ୍ତ୍ଵାବଧାନରେ 
ପ୍ରସ୍ତୁତ ହୋଇଥୁଲା | ତାହା ସାମ୍ବିଧାନିକ ବିକାଶ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏକ ମାଇଲଖୁଣ୍ଡ | ଗଣତାନ୍ତିକ 
ତତ୍ତ୍ଵରେ ପ୍ରଥମ ଥର ପାଇଁ ପଞ୍ଚାୟତିରାଜକୁ ପ୍ରବର୍ଭନ କରିଥଲେ | 

ପ୍ରକୃତରେ ଏହା ଦୁର୍ଭାଗ୍ୟଜନକ ଯେ ଭାରତର ସନ୍ଦିଧାନ ନିର୍ମାତା ଭାରତର 
ଏତିହ୍ୟ ଓ ପରମ୍ପରାକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କଲେ | ଏହି କାରଣରୁ ମହାତ୍ରା ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀକୁ 
ମଧ୍ଯ ଉପେକ୍ଷା କଲେ | ସେମାନେ ଜାତିର ପୁନର୍ଗଠନକୁ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଲେ ନାହିଁ । 
ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧି ଭାରତୀୟ ସଂସ୍କୃତି ଓ ପରମ୍ପରାକୁ ଅକ୍ଷୁଣ୍ଠ ରଖୁ ସ୍ଵାଧୀନ ଭାରତର 
ସମ୍ବିଧାନରେ ତାହାକୁ ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ କରିବାକୁ ଚାହୁଁଥିଲେ ! ଏହି କାରଣରୁ ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧିଙ୍କର 
ମାର୍ଗଦର୍ଶନରେ ସେ ଭାରତୀୟ ସନ୍ଦିଧାନର ଏକ ରେଖାଚିତ୍ର ତିଆରି କରିଥୁଲେ | 
ଏଥୁରେ ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧିଙ୍କର ଆଦର୍ଶକୁ ରୂପାୟନ କରିବା ଥୁଲା ତାଙ୍କର ମୁଖ୍ୟ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ । 
ସମ୍ବିଧାନର ପାଣ୍ଡୁଲିପିଟି ଉନବିଂଶ ଅଧ୍ୟାୟର ଥୁଲା | ପ୍ରଥମ ଅଧ୍ୟାୟରେ ମୌଳିକ 
ନୀତିର ଉଲ୍ଲେଖ ଥଲା । କେତେଗୁଡ଼ିଏ ମୌଳିକ ଆଦର୍ଶ କଥା ସେ ଦର୍ଶାଇଥିଲେ 
ଯାହା ଉପରେ ସମ୍ିଧାନ ପ୍ରସ୍ତୁତ ହେବାର ଯୋଜନା ଥୁଲା | ସରକାର ଯେଉଁ ସମ୍ବିଧାନ 
ଅନୁସାରେ ପରିଚାଳିତ ହେବ ତାହା ଆମ ଅତୀତର ସନ୍ଦେଶ ବହନ କରିବା ସଙ୍ଗେ 
ସଙ୍ଗେ ସାଂପ୍ରତିକ ସମାଜ ସହ ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ ହେବା ଉଚିତ୍‌ ବୋଲି ତାଙ୍କ ମତ ଥୁଲା | 
ଆରିଷ୍ଟୋଟଲ ହେଉଛନ୍ତି ପ୍ରଥମ ଚିନ୍ତକ ଯିଏ ସରକାର ପାଇଁ ପ୍ରାଥମିକ ମୌଳିକ 
ନୀତିର ପ୍ରବର୍ଭନ କରିଥିଲେ | ସେ କହୁଥିଲେ:- 

“ ସେହି ସମ୍ବିଧାନ ହେଉଛି ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଯେଉଁଠି ଯେ କୌଣସି ମୁହୂର୍ଭରେ ଗୋଟିଏ 
ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ଦେଶ ସଫଳତାର ସହ ଯେଉଁ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ପାଇଁ ସେ ସରକାର ଗଠନ କରିଛି 
ତାହା ସମାଧାନ କରିପାରୁଥବ | ରାଷ୍ଟ୍ରର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ହେଉଛି ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ତା ସାମର୍ଥ୍ଯ 
ଭିତରେ ସର୍ବୋତ୍ତମ ଜୀବନଟିଏ ବଞ୍ଚବାପାଇଁ ସକ୍ଷମ କରାଇବା । ଆଶା କରାଯାଏ 
ଏହାଦ୍ଵାରା ସେମାନେ ଉତ୍ତମ ଜୀବନ ଯାପନ କରିବେ ଏବଂ ପରିସ୍ଥିତି ଅନୁସାରେ 
ଗୋଟିଏ ଶାସନ ପଦ୍ଧତିର ଅନୁଗତ ହୋଇ ରହିବେ ।” 

ସେହି ଦେଶ ହିଁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଯେଉଁଠାରେ ନାଗରିକମାନେ ଉନ୍ନତ ମାନର ଜୀବନ 
ବଞ୍ଚନ୍ତି । ଯଦି ଦେଶ ନାଗରିକର ମୌଳିକ ଆବଶ୍ଯକତା ପରିପୂରଣ କରିପାରେ ନାହିଁ, 
ଏହା ଉତ୍ତମ ପ୍ରଶାସନ ନୁହେଁ । ଏହା ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ଯ ଆଦର୍ଶ ମଧ୍ଯ ଅଛି । ହାରୋନ୍ସ 
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୧୧୬ ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା 


ଲାସ୍କିଙ୍କ ଅନୁସାରେ ରାଷ୍ଟ୍ର ମଣିଷପାଇଁ ଗୋଟିଏ ସାହଚର୍ଯ୍ୟ ଯାହାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ସାଧାରଣ 
ଜନଜୀବନକୁ ରଵବ୍ଧିମନ୍ତ କରିବା । ଜର୍ଚଚ ବାର୍ଣ୍ଠାଡ଼ ଶ କହନ୍ତି-ଜନତାଙ୍କ ମଙ୍ଗଳ ପାଇଁ 
ସର୍ବୋ ସୁଖସୁବିଧା ଯୋଗାଇଦେବା ଗୋଟାଏ ରାଷ୍ଟ୍ରର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ହେବା ଉଚିତ । 
ସେହିପରି ଏଚ୍‌. ଜି.ଞଡେଲ୍‌ ବିଶ୍ଵରାଷ୍ଟ କଥା କହୁଥିଲେ ଯେଉଁଠାରେ ଗୋଟିଏ ସାର୍ବଜନୀନ 
ନିୟମ ଅନୁସାରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ମଣିଷର ସ୍ଵାଧୀନତା, ସ୍ଵାସ୍ଥ୍ୟ ଓ ଆନନ୍ଦ ସୁରକ୍ଷିତ 
ହୋଇଥାଏ । ଏହା ପାଇବା ତାର ଅଧ୍ବକାର ବୋଲି ମାନି ନିଆଯାଇଥାଏ । 


ରାମାୟଣ ଓ ମହାଭାରତ ଦୁଇ ମହାକାବ୍ଯ ଭାରତୀୟ ରାଜନୀତି ଚିନ୍ତନର 
ଉତ୍ସ | ଦୁହେଁ ରାଷ୍ଟ୍ରର ଆଦର୍ଶ ପରିଚାଳନାର ଇତିହାସ ସଂପର୍କରେ ସୂଚନା ଦିଅନ୍ତି | 
ରାମାୟଣ ରାମଚନ୍ଦ୍ରଙ୍କ ରାଜତ୍ଵ ସମୟର ଚିତ୍ର ଦେଇଥାଏ, ଯେଉଁଠାରେ ପ୍ରଜାମାନେ 
ସୁଖଶାନ୍ତି ଓ ସମ୍ପଦ୍ଧି ସମ୍ପନ୍ନ ଥଲେ | ସେହିପରି ମହାଭାରତରେ ଭୀଷ୍ଵ ରାଷ୍ଟ୍ରର କର୍ଁବ୍ୟ 
କଥା କହୁଥିଲେ | ରାଷ୍ଟ୍ରର କର୍ଉବ୍ୟ ହେଉଛି ପ୍ରଜାମାନଙ୍କୁ ସୁରକ୍ଷା ଦେବା, ଯାହା 
ଫଳରେ ସେ ସୁଖ ସଚ୍ଚରିତ୍ର ଓ ଉନ୍ନତ ଜୀବନ ଯାପନ କରିବ । ଏପରିକି ଯେତେବେଳେ 
ରାଷ୍ଟ୍ରରେ ରାଜତନ୍ତ୍ର ଚାଲିଥିଲା, ସେତେବେଳେ ମଧ୍ଯ ରାଷ୍ଟ୍ରରେ ଗଣତାନ୍ତିକ ମୂଲ୍ୟବୋଧ 
ସୁରକ୍ଷିତ ଥଲା | ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ସ୍ଵାଧୀନତା, ଖାଦ୍ଯ ସୁରକ୍ଷା, ସାମାଜିକ ନ୍ଯାୟ ଅକ୍ଷୁଣ୍ଠ 
ଥିଲା । ସେ କାଳରେ ସୁଦ୍ଧା ପ୍ରଜାଶୋଷଣ ଓ ପୀଡ଼ନକୁ ସମାଜ ପାପ ରୂପେ ବିବେଚନା 
କରୁଥଲା । ପ୍ରାଚୀନ ଭାରତରେ ଶାସକମାନେ ମାନବୀୟ ମୂଲ୍ୟବୋଧକୁ ସମ୍ମାନ 
ଦେଇ ରାଜ୍ୟଶାସନ କରୁଥିଲେ । 


ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଜାତିମାନେ ସ୍ପିତିକୁ ଆସିଲା ପରେ କେତେକ ମୂଲ୍ୟବୋଧର ବିକାଶ 
କଲେ । ଆଧୁନିକ ବିଚାରଧାରା ଦ୍ଵାରା ବିଭ୍ରମ ହୋଇ ଯେଉଁ ମୂଲ୍ୟବୋଧକୁ 
ଆପଣେଇଲେ ତାହା ମାନବିକ ମୂଲ୍ଯବୋଧର ବିରୁଦ୍ଧାଚରଣ କରୁଥଲା । ରଷ୍ର 
ଗଣତନ୍ତ୍ରରେ ଶ୍ରମିକମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଏକଛତ୍ରବାଦ କେନ୍ଦ୍ରୀଭୂତ ହୋଇଥୁଲା । ଏହା 
ସତ୍ବେ ମାର୍କ ବାଦୀ ରାଷ୍ଟ୍ରର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଥଲା ଶ୍ରେଣୀହୀନ ଓ ଗଣତାନ୍ତିକ ସମାଜ ଗଠନ | 
ଶେଷରେ ଏ ରାଷ୍ଟ୍ରର ଅନ୍ତ ହୋଇଗଲା । ରଷ୍ଜନତା ଏକଛତ୍ରବାଦ ରାଷ୍ଟ୍ରର ଅନ୍ତ 
ନିର୍ଦୟ ସୈନ୍ୟବାହିନୀ ଦ୍ଵାରୀ କରାଇଥୂଲେ । ରଖିଆର ଲକ୍ଷ୍ଯ ଓ କାର୍ଯ୍ୟକଳାପକୁ 
ନେଇ" ବହୁତ ବଡ଼ ବିବଦମାନ ପରିସ୍ଥିତି ଉପୁଜିଥିଲା । ସୈନ୍ଯବାହିନୀ ମାଧ୍ଯମରେ 
ସକଳ କ୍ଷମତାକୁ ଅକ୍ତିଆର କରି ଓ କ୍ଷମତାକୁ କେନ୍ଦ୍ରୀଭୂତ କରିଥୁବା ରାଷ୍ଟ୍ରରେ କେହି 
ଆଗକୁ ଯାଇପାରିବ ନାହିଁ । ବିଂଶ ଶତାବ୍ଦୀରେ ଗ୍ଲାସନଟ୍‌ ଓ ପେରିସ୍ତାଇକା ରଷ୍ର 
କେନ୍ଦ୍ରୀଭୂତ ଆର୍ଥ୍ରକ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଓ କେନ୍ଦ୍ରୀଭୂତ କ୍ଷମତାର ବିଫଳତା ପ୍ରଦର୍ଶନ କଲାପରେ 
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ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା ୧୧୭ 


ବିଂଶ ଶତାବ୍ଦୀରେ ରଷୀୟ କମ୍ୟନିଷ୍ଟବାଦ ଶାସନ ଭୁଷୁଡ଼ି ପଡ଼ିଥିଲା | ତାର ଅର୍ଥନୀତି 
ସ୍ଥାଣୁ ହୋଇଯାଇଥଲା । ତାର ଅର୍ବ ପୁଞ୍ଜିବାଦୀ ଅର୍ଥନୀତି ଅଚଳ ହୋଇଯାଇଥୁଲା । 
ପ୍ରଫେସର ହକ୍୍‌ଲେ ରଷର ସରକାର ସଂପର୍କରେ ପୂର୍ବାନୁମାନ କରିଥିଲେ- “ ଏତେ 
ଉଗ୍ର କେନ୍ଦ୍ରୀକରଣ ଓ ଏକଛତ୍ରବାଦୀ ରାଷ୍ଟ୍ର ନିଶ୍ଚୟ ଯୁଦ୍ଧଦ୍ଧାରା ଧ୍ଵଂସ ହୋଇଯିବ 
ନଚେତ୍‌ ତୃଣମୂଳ ସ୍ତରର ବିପ୍ଲବ ଏହାକୁ ଓଲଟାଇଦେବ ।” 


ଏହିପରି ଭାବରେ କମ୍ୟୁନିଜମ୍‌ ବିରୁଦ୍ଧାତୁକ ଓ ବିପରୀତ ଆଚରଣ କରିବାଦ୍ବାରା 
ନିଜ ଇତିହାସରୁ ଅଲଗା ହୋଇଗଲା । ଏହା ବିଶ୍ଵାସ ଯୋଗ୍ୟ ହୁଏ ନାହିଁ ଯେ କେନ୍ଦ୍ରୀକରଣ 
କ୍ଷମତା ଅଧଵକାରୀ କେବେ କ୍ଷମତା ଛାଡ଼ିଦେବ ଓ କ୍ଷମତା ବିହୀନ ଅନୁଷ୍ଠାନରେ 
ପରିଣତ ହୋଇଯିବ । ଦମନର ବିପଦ ଓ ଦୁର୍ବଳର ସ୍ଵାଧୀନତା ଅପହରଣ ଏହି 
ସରକାରର ସ୍ଵାଭାବିକ ପ୍ରକ୍ରିୟା । ପ୍ରଫେସର ଜିନ୍ବବର୍ଗ ଏ ସଂପର୍କରେ କହନ୍ତି, “ ଯେ 
କୌଣସି କ୍ଷମତା କେନ୍ଦ୍ରୀଭୂତ ସରକାର ମୁଷ୍ଟିମେୟତନ୍ତ୍ର ସରକାରରେ ପରିଣତ ହେବାକୁ 
ବାଧ୍ୟ ହେବ ।” ଆଚାର୍ଯ୍ୟ ବିନୋବା ଭାବେଙ୍କର ମଧ୍ୟ ସେହି ବିଚାର ଥଲା । ସେ 
କହୁଥିଲେ, “ କୌଣସି କ୍ଷମତାର କେନ୍ଦ୍ରୀକରଣ ଅନୁଷ୍ଠାନ ସେ ପୁଞ୍ଜବାଦୀ ହେଉ କି 
ସମାଜବାଦୀ, ହିଂସା, ଦମନ ଓ ସାମରିକ ଶାସନ ଦ୍ଵାରା ସଂପୂକ୍ତ ରହିବ । ” 

ଅତୀତର ରାଜନୈତିକ ଚିନ୍ତନ ବର୍ଷବର୍ଷର ଅଭିଜ୍ଞତା ପରେ ଏହି ସିଦ୍ଧାନ୍ତରେ 
ପହଞ୍ଚଲା ଯେ ଗଣତନ୍ତ୍ର ହିଁ ଏକମାତ୍ର ବିକଳ । ଗଣତନ୍ତ୍ର ହେଉଛି ଗୋଟିଏ ସଂଗଠିତ 
ସରକାର, ମାନବିକ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵକୁ ପରିପ୍ରକାଶ ଓ ସମ୍ପଦ୍ଧ କରିବା ଯାହାର ଲକ୍ଷ୍ୟ ଥାଏ । 
ଏହା ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ସୁରକ୍ଷା ପ୍ରଦାନ କରେ । ତାର ନାଯ୍ୟ ଦାବୀ ସଂପର୍କରେ ସଚେତନ 
କରାଏ | ତାର ସାମାଜିକ ଦାୟିତ୍ଵ ବୋଧକୁ ସଂପାଦନ କରିବାକୁ ଅବସର ଦିଏ । 
ଶ୍ରୀଯୁକ୍ତ ଏଲିନୋର ରୁଜ୍ଭେଲ୍‌ଟ ଆହୁରି ଗଭୀରକୁ ଯାଇ ଏହାର ତତ୍ତ୍ର ସଂପର୍କରେ 
କହିଛନ୍ତି- “ ଗଣତନ୍ତ୍ରର ମୂଳଭିତ୍ତି ନୈତିକତା ଓ ଧାର୍ମିକତା | ଏହା ଭ୍ରାତୃତ୍‌ ଓ ପରସ୍ପର 
ମଧ୍ଯରେ ଗଭୀର ସମ୍ମାନ ବୋଧକୁ ସୂଚିତ କରେ | ଏହାର ଅର୍ଥ ଆମେ ଆମ ନିଜର 
ସଫଳତାକୁ ରୂପାୟନ କରିବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ଅନ୍ୟର ସଫଳତା ପାଇଁ ଅନୁକୂଳ 
ପରିବେଶ ସୃଷ୍ଟି କରିବା |” କିନୁ ପ୍ନଟୋ, ରଷୋ, ଡି ଟକ୍ଭିଲେ, ସାର୍‌ ହେନେରୀ 
ମେନ୍‌, ଲା୍କି, ବିସ୍‌ମାର୍କହ ଫେକର; ନିତ୍‌ସେ, ଭୋଲ୍‌ଟାୟାର ଓ ଜର୍ଜ ବାର୍ଣ୍ଠାଡ଼ ଶ 
ଆଦି ଦାର୍ଶନିକ ଗଣତନ୍ତ୍ର ସୁରକ୍ଷା କଥା କହୁଥିଲେ | କିନୁ ଏହା ସତ୍ୟ ଯେ ରାଜନୈତିକ 
ସଚେତନ ମଣିଷ ଯେଉଁ ଗଣତନ୍ତ୍ରକୁ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି ତାହାହିଁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ସରକାର ଦେବ 
ଯଦି ଏହା ଯଥାର୍ଥ ଭାବରେ କାର୍ଯ୍ୟ କରେ । ଏହା ଉଭୟ ବ୍ୟକ୍ତିର ଓ ରାଷ୍ଟ୍ରର ସ୍ବାର୍ଥକୁ 
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ସମନ୍ବିତ କରିବ । ଉତ୍ତମ ଜୀବନ ଯାପନ ପାଇଁ ଗଣତନ୍ତ୍ର ହିଁ ଏକ ଉପଯୁକ୍ତ ଅନୁକୂଳ 
ପରିବେଶ ଯୋଗାଇଦେବ । ଲର୍ଡ଼ ବ୍ରାଇସ୍‌ ଅନୁଧ୍ୟାନ କରି କହନ୍ତି ସରକାରରେ 
ଅଂଶଗ୍ରହଣ କରିବାପାଇଁ ଗୋଷ୍ଠୀର ସର୍ବାଧ୍ବକ ସଦସ୍ଯ ସମାନ ଭାବରେ ସୁଯୋଗ 
ପାଇଲେ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଭାବରେ ସମସ୍ତଙ୍କ ସ୍ବାର୍ଥ ସୁରକ୍ଷା ହୋଇପାରିବ ଓ ସମସ୍ତେ ସନଧୁଷ୍ଠ 
ହେବେ | ତତ୍‌ ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ଗୋଷ୍ଠୀର ମଧ୍ଯ ମଙ୍ଗଳ ସାଧ୍ୟତ ହେବ । ” 

ଗଣତନ୍ତ୍ର ମଣିଷକୁ ସମ୍ମାନ ଦେଉଥିବାରୁ ଏହା ମାନବ ସମାଜ ଦ୍ଵାରା ଗ୍ରହଣୀୟ 
ହୋଇପାରିଛି । ଏହା ଏକମାତ୍ର ରାଜନୈତିକ ସଂଗଠନ ଯାହାଦ୍ବାରା ରାଷ୍ଟ୍ରର 
ରାଜନୈତିକ ଓ ନୀତିଗତ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ସାଧନ ହୋଇପାରିବ । ଏହା ଜାତୀୟ ଚରିତ୍ରର 
ଅଭ୍ୟଦୟ କରିଥାଏ | ଅନ୍ୟ ଯେ କୌଣସି ଶାସନ ପଦ୍ଧତି ଅପେକ୍ଷା ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଶାସନ 
ପଦ୍ଧତି କାରଣ ଏହା ମଣିଷର ବ୍ୟକ୍ତତ୍ଵର ଓ ନୈତିକତାର ବିକାଶ ସାଧନ କରେ । 
ଏହା ଜନସାଧାରଣଙ୍କର ଲୁକ୍ଟାୟିତ ରାଜନୈତିକ ପ୍ରତିଭାକୁ ବିକଶିତ କରେ ଓ ବାରମ୍ବାର 
ସରକାର ପରିବର୍ଭନ କରିବାପାଇଁ ସେମାନଙ୍କୁ ସକ୍ରିୟ କରେ | ବିନୋବା ଓ ମହାତ୍ସା 
ଗାନ୍ଧିଙ୍କର ରାଜନୈତିକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ ହେଲା ଆବଶ୍ଯକ ସ୍ଥଳେ ବାରମ୍ବାର ଗଣତାନ୍ତିକ 
ଅନୁଷ୍ଠାନର ପୁନର୍ଗଠନ ଆବଶ୍ୟକ । ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧି ମଧ୍ଯ ଗଣତନ୍ତ୍ରର ଦୋଷ ଦୁର୍ବଳତାକୁ 
ହୃଦୟଙ୍ଗମ କରିଥଲେ | ଏହା ତଥାପି ତାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ସାଧନ କରିପାରିନାହିଁ । ତଥାପି 
ତାର ପରୀକ୍ଷା ନିରୀକ୍ଷା ଚଳେଇଛି । ଏକ ଉପଯୁକ୍ତ ଗଣତନ୍ତ୍ର ଗଠନ କରିବାପାଇଁ 
ପ୍ରଥମ ଓ ଦ୍ଵିତୀୟ ବିଶ୍ବଯୁଦ୍ଧ ଲାଗିଥଲା, କିନୁ ଏହି ଭ୍ରମ ଅତି ଶୀଘ୍ର ଅବାସ୍ତବ ସାବ୍ୟସ୍ତ 
ହୋଇଗଲା । ଯେହେତୁ ଯୁଦ୍ଧ ପରବର୍ଭୀ ବିଶ୍ଵ ଗଣତନ୍ତ୍ରର ତତ୍ତ୍ଵକୁ ନିଶ୍ଚିହ୍ନ କରିବାକୁ 
ଲାଗିଲା ଓ ନୂଆ ବିଶ୍ଵର ଅଧ୍କାଂଶ ଅଞ୍ଚଳରେ ଏକଛତ୍ରବାଦ ଜନ୍ମଦେଲା | ଏକଛତ୍ରବାଦ 
ବିରୁଦ୍ଧରେ ଲଢିବାକୁ ଯାଇ ଗଣତାନ୍ତିକ ସରକାର ଅଜାଣତରେ ନିଜ ମାଟିରୁ ଗଣତନ୍ତ୍ର 
ବିଲୋପ ସାଧନ କରିଦେଲା | ଏହି ହେତୁ ଜର୍ଜ ବାର୍ଣ୍ଠାଡ଼ ଶ କହିଥୂଲେ, “ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ 
ରାଷ୍ଟ୍ରମାନଙ୍କରେ ଗଣତନ୍ତ୍ର ନାହିଁ । ସେଗୁଡ଼ିକ କେବଳ ଧନ ତନ୍ତ୍ର ଏବଂ ସେମାନେ 
ସମସ୍ତେ ଏବେ ଫାସିବାଦର ଅଙ୍ଗୁଳି ଅଗରେ ଅଛନ୍ତି । 


ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧିଙ୍କ ବିଚାରବୋଧ:- 


ସମସ୍ୟାଗୁଡ଼ିକର ଦୀର୍ଘ ଅଧ୍ୟୟନ ଓ ଗଭୀର ଚିନ୍ତନ ପରେ ମହାତ୍ସାଗାନ୍ଧି ତାଙ୍କର 
ସମ୍ବିଧାନଗତ ଚିନ୍ତାଧାରା ବ୍ୟକ୍ତ କରିଥଲେ | ସେ ଜାଣିଥିଲେ ସ୍ଵାଧୀନ ଭାରତ ଗୋଟିଏ 
ଦରିଦ୍ର ରାଷ୍ଟ୍ର ହେବ । ଏଠାର ଜନତା ଖୁବ୍‌ ସରଳ ଓ ଅଜ୍ଞ । ଭାରତୀୟ ସମ୍ବିଧାନ 
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ଏପରି ଗଠିତ ହେବା ଦରକାର ଯେପରି ତାହା ଗରିବ ଓ ଦଳିତମାନଙ୍କର ଆଶା 
ଆକାଂକ୍ଷା ସହଜରେ ପୁରଣ କରିପାରୁଥବ । ଏହି ନୀତିକୁ ଆଖୁ ଆଗରେ ରଖୁ ସନ୍ଦରିଧାନ 
ଗଣତନ୍ତ୍ରକୁ ମାର୍ଗଦର୍ଶନ କରାଇବ | ଦ୍ବିତୀୟ ବିଶ୍ଵ ଯୁଦ୍ଧ ପରେ ସୁଦ୍ଧା ପୃଥବୀର କେତେକ 
ସ୍ଥାନରେ ଯୁଦ୍ଧ ଦେହି ଡାକରା ପ୍ରତି ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧି ସଚେତନ ଥଲେ | 

ସେହି ଅନୁସାରେ ସୁପର ପାୱାର ( ସର୍ବୋଜ ଶକ୍ତି) ମାନେ ଶନ୍ତିକୁ କେନ୍ଦ୍ରୀଭୂତ 
କରିବାରେ ଧ୍ୟାନ ଦେଲେ | କ୍ଷମତାର କେନ୍ଦ୍ରୀକରଣକୁ ଆଧାର କରି ସେମାନେ 
ଶାସନ ବ୍ୟବସ୍ଥା କଲେ । କ୍ଷମତାର ଏକୀଭୂତ ପ୍ରକ୍ରିୟା ଦ୍ଵାରୀ ଅଯୋଗ୍ୟ ପଣର ବୁଦ୍ଧି 
କାର୍ଯ୍ୟ ସଂପାଦନ ଅଯଥା ବିଳମ୍ବ ସମୟ ଓ ଶକ୍ତିର ଅବାଞ୍ଚତ ଅପଚୟ ଘଟିଲା | 
ପ୍ରକୃତ ଗଣତନ୍ତ୍ରର ମୁଖ୍ଯ ଲକ୍ଷ୍ୟ ହେଲା, “ସମସ୍ତଙ୍କର ସମସ୍ୟା ସମସ୍ତଙ୍କ ଦ୍ଵାରା 
ସମାଧାନ ହେବ |” ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧି ଗଣତନ୍ତ୍ରକୁ ମଣିଷର ନୈତିକ ଓ ବୌଦ୍ଧିକ ବିକାଶ 
ସହ ଅନୁବନ୍ଧିତ କରିଥଲେ | ସଂସଦ ଗୃହର ସରଳ ଗଠନ ଆଦୌ ସମୁହର ମିଶ୍ରିତ 
ମତକୁ ପ୍ରତିଫଳିତ କରିପାରିବ ନାହିଁ । କେବଳ ଦେଶର ମତଗୁଡ଼ିକର ସନ୍ତୁଳନ ରକ୍ଷା 
କରେ | ସେ କହୁଥୂୁଲେ, “ ଗଣତନ୍ତ୍ର କେବଳ ଅହିଂସା ମାଧ୍ଯମରେ ତିଷ୍ଠିପାରିବ । 
ଯେତେଦିନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଗଣତନ୍ତ୍ର ହିଂସାର ଆଧାରରେ ତିଷ୍ଠି ରହିଛି, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେ 
ଦୁର୍ବଳ ଶ୍ରେଣୀକୁ ଆଦୌ ନ୍ଯାୟ ପ୍ରଦାନ କରିପାରିବ ନାହିଁ । ଗଣତନ୍ତ୍ର ସଂପର୍କରେ 
ମୋର ମତ ହେଲା ଏହି ସରକାରରେ ବଳଶାଳୀମାନେ ଯେତିକି ସୁବିଧା ସୁଯୋଗ 
ପାଉଛନ୍ତି ଦୁର୍ବଳମାନେ ମଧ୍ଯ ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ପାଆନ୍ତୁ । ଏହା ହିଂସାଦ୍ଵାରା ଆଦୌ 
ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ | ସାଂପ୍ରତିକ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଗଣତନ୍ତ୍ରର କାର୍ଯ୍ୟକଳାପ ଫାସିବାଦ ଓ ନାଜିବାଦ 
ସହ ଦ୍ରବୀଭୂତ ହୋଇଯାଇଛି । ନାଜି ଓ ଫାସିମାନଙ୍କର ସାମ୍ରାଜ୍ୟବାଦୀ ପ୍ରବୃତ୍ତିର 
ଆବରଣ ତଳେ ଆତ୍ସଗୋପନ କରିଛି | ଗଣତନ୍ତ୍ର ଓ ହିଂସା ଏକସଙ୍ଗେ ତିଷ୍ଠି ରହିପାରିବେ 
ନାହିଁ । ସଂପ୍ରତି ଯେଉଁ ରାଷ୍ଟ୍ର ନାମକୁ ମାତ୍ର ଗଣତାନ୍ତିକ କୁହାଯାଉଛି ତାହା ସମଷ୍ିତନ୍ତ | 
ଯଦି ସେମାନେ ଗଣତାନ୍ତିକ ହେବାକୁ ଚାହାନ୍ତି ସେମାନେ ସାହସର ସହ ଅହିଂସାତ୍ସକ 
ହେବା ଉଚିତ । ନଚେତ୍‌ ଗୋଟିଏ ସାମ୍ଭିଧାନିକ ସୁଦୂର ସ୍ଵପ୍ନ ହୋଇ ରହିଯିବ । 

ତେଣୁ ଗୋଟିଏ ପୁଞ୍ଜିବାଦୀ ସମାଜରେ ଗଣତନ୍ତ୍ରକୁ ଅସ୍ତଦ୍ଵାରା ସଜାଯାଇ ପାରିବ 
ନାହିଁ । ପୁଞ୍ଜବାଦୀ ସମାଜ ଶୋଷଣରେ ପରିପୁଷ୍ଟ । ଶୋଷଣର ମୂଳ ହେଉଛି ହିଂସା | 
ଗୋଟିଏ ଅହିଂସକ ସମାଜ ହିଁ ସମାଜରୁ ହିଂସାର ବିଲୋପ ସାଧନ କରିପାରିବ । 
ଗୋଟିଏ ଅହିଂସକ ଗଣତନ୍ତ୍ର ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବା ପାଇଁ ହେଲେ ଅର୍ଥନୈତିକ ସ୍ଵାଧୀନତା 
ଓ ସମାନତାକୁ ଭିଭି କରି ସମାଜ ଗଠିତ ହେବା ଆବଶ୍ୟକ । କାରଣ ଅର୍ଥନୈତିକ 
ସ୍ଵାଧୀନତା ବିନା ରାଜନୈତିକ ଗଣତନ୍ତ୍ର ଆଦୌ ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧିଙ୍କ 
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୧୨୦ ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା 


ଅନୁସାରେ ଏହି ଦୂଇଟି ଆର୍ଥକ ବ୍ୟବସ୍କାର ବିକେନ୍ଦ୍ରୀକରଣ ଓ କ୍ଷମତାର ବିକେନ୍ଦ୍ରୀକରଣ 
ଦ୍ଵାରା ହାସଲ କରାଯାଇପାରିବ । ଖାଦ୍ଯ ସୁରକ୍ଷା ଓ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ମୌଳିକ ଆବଶ୍ଯକତା 
ଆର୍ଥକ ବ୍ୟବସ୍ଥାର ବିକେନ୍ଦ୍ରୀକରଣ ଦ୍ଵାରା ଉପଲବ୍ଧ ହେବ । ଅନୁମୋଦିତ ଛୋଟ 
ଛୋଟ ନିଯୂକ୍ତି ସଂସ୍ଥାଦ୍ଵାରା ପ୍ରତ୍ଯେକ ଗ୍ରାମ ଆର୍ଥକ ଶକ୍ତିର ଉତ୍ସ ହେବେ । ଗ୍ରାମୀଣ 
ଦରିଦ୍ରଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଜମି ଆବଣ୍ଟନ ଓ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ନିଯୁକ୍ତି ପାଇଁ ସୁଯୋଗ ସୃଷ୍ଠି କରିବା 
ଉଚିତ | ଅନ୍ୟ ଅର୍ଥରେ କହିଲେ ଗାଁ ଗାଁରେ କୂଟୀର ଅର୍ଥନୀତିର ପ୍ରବର୍ଉନ କରାଯାଇପାରିବ । 
ଆର୍ଥକ ପ୍ରତିପୋଷଣ ଏକମାତ୍ର ପନ୍ଜା, ଯାହାଦ୍ଵାରା ଗ୍ରାମୀଣ ଦରିଦ୍ର ଜନତାଙ୍କ ସମସ୍ୟାକୁ 
ଯଥାର୍ଥ ଭାବରେ ସମାଧାନ କରାଯାଇପାରିବ । ଏହା ଲୋକ ଚରିତ୍ରକୁ ସମାଜର 
ଯଥାର୍ଥ ପରିଚାଳନା ସଂପର୍କରେ ସଚେତନ ରହିବାପାଇଁ ବାଧ୍ୟ କରିବ | 

ମହାତ୍ା ଗାନ୍ଧିଙ୍କ ଧାରଣା ଥୁଲା, ଭାରତୀୟ ଗଣତନ୍ତ୍ର କେବଳ ଗ୍ରାମ୍ଯ 
ସାଧାରଣତନ୍ତ୍ର ଦ୍ଵାରା ହିଁ କ୍ରିୟାଶୀଳ ହୋଇପାରିବ । ଇଷ୍ଟଇଣ୍ଡିଆ କମ୍ପାନୀ ଦ୍ଵାରା ଅଧୁକୃତ 
ହେବା ପୂର୍ବ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଭାରତର ଗ୍ରାମୀଣ ସାଧାରଣତନ୍ତ୍ର ଭାରତୀୟ ରାଜନୀତିକୁ 
ଆବୋରି କରି ରଖୁଥିଲା | ବିଭିନ୍ନ ରାଜବଂଶ ଓ ସାମ୍ରାଜ୍ୟର ପତନ ସତ୍ତ୍ଵେ ସେମାନେ 
ତିଷ୍ଠି ରହିଥିଲେ । ସେମାନେ ଭାରତୀୟ ସ୍ଵାୟତ୍ତ ଶାସନର ଅଗ୍ରଦୂତ ଥଲେ | ଅନେକ 
ରାଜନୈତିକ ଝଡ଼ ମଧ୍ଯରେ ସେମାନେ ଜନତାର ରାଜନୈତିକ ବିବେକ ବୋଧକୁ 
ଆଶ୍ରୟ ଦେଲେ |! ଏହା ତୃଣମୂଳ ପରି ଗୀ ଭୂଇଁକୁ ଜାବୁଡ଼ି ଧରି ରଖୁଥଲା। ଏ 
ସଂପର୍କରେ ସାର୍‌ ଜର୍ଜ ବାର୍ଡ଼ ଉଡ଼୍‌ କହନ୍ତି- ବିଶ୍ଵର ଅନ୍ଯ ଦେଶ ଅପେକ୍ଷା ଭାରତ 
ବହୁତ ବେଶି ରାଜନୈତିକ ଓ ଧାର୍ମିକ ବିପୃବ ଦେଇ ଗତି କରିଥଲା କିନ୍ତୁ ଗ୍ରାମ୍ୟଗୋଷ୍ଠୀ 
ତଥାପି ସମଗ୍ର ଉପଦ୍ଵୀପରେ ଅନମନୀୟ ହୋଇ ରହିଥୁଲା | 

ଭାରତୀୟ ସାଧାରଣତନ୍ତ୍ର ପ୍ରକୃତରେ ଗଣତନ୍ତ୍ର ଓ ସ୍ବାୟତ୍ତ ଶାସନର ସାର୍ଥକ 
ପ୍ରୟୋଗ କରିଥଲା ଓ ସେମାନଙ୍କ ସ୍ଥାୟୀତ୍ଵ ପାଇଁ ଅନୁକୂଳ ପରିବେଶ ନିଦ୍ଦିତ କରିଥଲା, 
କିନ୍ତୁ ଇଂରେଜମାନେ ଆସି ଏହାର ରୂପରେଖକୁ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଧ୍ଵଂସ କରିଦେଲେ ଓ 
ସେମାନଙ୍କ ନିଜର ସ୍ଥାନୀୟ ସ୍ଵଶାସନ ପଦ୍ଧତି ପ୍ରବର୍ଉନ କଲେ । ପ୍ରଥମ ଥର ପାଇଁ 
ସେମାନେ ଏହି ସ୍ଵବାୟତ୍ତ ଶାସନକୁ ମାର୍ଗଦର୍ଶନ କରିବାପାଇଁ ସରକାରୀ ଅଧକାରୀ 
ନିଯୁକ୍ତି ଦେଇଥିଲେ | ଗ୍ରାମୀଣ ଗୋଷ୍ଠୀ ଯାହା ରାଜନୀତି ଓ ରାଜ୍ୟ ଶାସନର ଆତ୍ସା 
ଥିଲା ଇଷ୍ଟଇଣ୍ଡିଆ କମ୍ପାନୀ ତାକୁ ଧ୍ଵଂସ କରିଦେଲା | ଗ୍ରାମର ସ୍ଵତ୍ଵଭୋଗ ପାଇଁ ସେମାନେ 
ରୟତୱାରୀ ଓ ଜମିଦାରୀ ପ୍ରଥା ପ୍ରବର୍ଭନ କଲେ । ଏହା ଫଳରେ ଗ୍ରାମ ସାଧାରଣତନ୍ତ୍ର 
ରାଜସ୍ଵ ବନ୍ଦ ହୋଇଗଲା । ଗ୍ରାମ ସାଧାରଣତନ୍ତ୍ର ସାମନ୍ତବାଦୀ ଜୀବନ ଧ୍ଵଂସ 
ହୋଇଗଲା | ଏହିପରି ଅର୍ଥନୀତିର କେନ୍ଦ୍ରୀକରଣ ସହ କ୍ଷମତାର କେନ୍ଦ୍ରୀ କରଣର 
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ଗାନିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା ୧୨୧ 


ସମ୍ମିଶ୍ରଣ ଗ୍ରାମ ସାଧାରଣତନ୍ତ୍ର ପାଇଁ ଏକ ବିରାଟ ଆଘାତ ଥୁଲା । ଶାସନ କରିବାର 
କ୍ଷମତା ଅମଲା ତନ୍ତ୍ରମାନଙ୍କ ପାଖକୁ ଚାଲିଗଲା | ଗ୍ରାମ ସାଧାରଣତନ୍ତ୍ର ଏତେ ଦକ୍ଷତାର 
ସହ ଚାଲୁଥଲା ଯେ ପ୍ରଫେସର କେଲ୍‌କାର ଏହାକୁ ଗ୍ରାମୀଣ Common Wealth 
(ସଵାଧୀନ ରାଷ୍ଟ୍ର ବୋଲି କହୁଥୁଲେ | ଗ୍ରାମୀଣ ସାଧାରଣତନ୍ତ୍ରକୁ ଭାଙ୍ଗି ଦେବା 
ଇଂରେଜମାନଙ୍କର ଅତ୍ୟନ୍ତ ଅମାନୁଷିକତା ଓ ମୁର୍ଖତାର ପରିଚାୟକ ଥୁଲା । 

କହିବା ବାହୁଲ୍ୟ, ଭାରତର ଗ୍ରାମୀଣ ସାଧାରଣତନ୍ତ୍ର ଗଣତନ୍ତ୍ର ଓ ସ୍ଵାୟତ୍ତ ଶାସନର 
ସାର୍ଥକ ପ୍ରୟୋଗ ଥଲା | ବ୍ୟକ୍ତିର ସ୍ବାର୍ଥ ଓ ରାଷ୍ଟ୍ରର ସ୍ବାର୍ଥ ମଧ୍ଯରେ କିଛି ଦୃନ୍ଦ୍ର ନଥୁଲା । 
ଭାରତର ଗ୍ରାମୀଣ ଗ୍ରାମ ପଞ୍ଚାୟତ ସଫଳତାର ସହ ସେମାନଙ୍କ ସ୍ବାର୍ଥକୁ ସମନ୍ବିତ 
କରିପାରିଥିଲା ଓ ସେମାନଙ୍କୁ ସାମାଜିକ, ରାଜନୀତିକ ଓ ଉପ୍ପାଦନଶୀଳ କରିଥୁଲା | 
ଏହିପରି ଭାରତୀୟ ଗଣତାନ୍ତିକ ସାଧାରଣତନ୍ତ୍ର ଆଧୁନିକ ଗଣତନ୍ତ୍ରର ଅପଶକ୍ତି 
ମାନଙ୍କଠାରୁ ମୁକ୍ତ ଥଲା । ଅର୍ଥ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ମୁଦ୍ରାର ପ୍ରଚଳନ ବହୁତ କମ୍‌ ଥିଲା । 
ବିନିମୟ ପଦ୍ଧତି ମାଧ୍ଯମରେ ଦ୍ରବ୍ୟମାନଙ୍କର ଅଦଳବଦଳ ପ୍ରକ୍ରିୟା ବହୁ ପରିମାଣରେ 
ପ୍ରଚଳିତ ଥୁଲା | ଗ୍ରାମୀଣ ଅର୍ଥ ବ୍ୟବସ୍ଥା ସଂଗଠିତ ଓ ଆକ୍ରମକ ପୁଞ୍ଜିବାଦଠାରୁ ମୁକ୍ତ 
ଥିଲା | ଭାରତୀୟ ଗ୍ରାମୀଣ ସାଧାରଣତନ୍ତ୍ରର ଛୋଟ ଛୋଟ ନିର୍ବାଚନ ମଣ୍ଡଳୀ ଥୁଲା | 
ଯେଉଁଠାରେ ନିର୍ବାଚନ ସର୍ବସମ୍ମତି ଓ ସ୍ଵାଭାବିକ ଢଙ୍ଗରେ ହେଉଥଲା । ସାଧାରଣତଃ 
ସମସ୍ତଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ସମ୍ମାନିତ ଗାଁର ବୟସ୍କ ବୃଦ୍ଧ ମାନଙ୍କୁ ଗୀ ଲୋକେ ମନୋନୀତ 
କରୁଥିଲେ । ଏହି ନିର୍ବାଚନ ପାଇଁ ଗୋଟିଏ ବି ପଇସା ଖର୍ଚ୍ଚ ହେଉ ନଥୁଲା । ଏହି 
ଗ୍ରାମ୍ୟ ସଭା ସୁରୁଖୁରୁରେ ବି ଚାଲୁଥଲା । ଭାରତୀୟ ଗଣତନ୍ତ୍ର ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ ସକ୍ରିୟ, 
ସକରାତ୍ସକ ଉପ୍ପାଦନଶୀଳ ଓ ଅହିଂସକ ଥୁଲା । ଅନ୍ଯ ପକ୍ଷରେ ଆଧୁନିକ ଗଣତନ୍ତ୍ତ 
ନିଷ୍ପିୟ ପରୋକ୍ଷ ନକରାତ୍ସକ ଓ ଅଣ ଉପ୍ପାଦନଶୀଳ ଏବଂ ହିଂସ୍ର । 

ଏ ସଂପର୍କରେ ଆଚାର୍ଯ୍ୟ ବିନୋବା ଭାବେ କହନ୍ତି- “ ଏହି ଗ୍ରାମସଭା ମାନଙ୍କରେ 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତି ତା ନିଜର ରାଜା ତଥାପି ସେ ତାର ସାଥୀମାନଙ୍କ ସହ ଗୋଟିଏ 
ଅଛିଣ୍ଡା ସୂତ୍ରରେ ବନ୍ଧା ହୋଇଥାଏ । ଏଠାରେ ତାର ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵର ବିକାଶ ପାଇଁ ପୂର୍ଣ 
ଅବସର ଥାଏ । ଏହି କ୍ଷୁଦ୍ର ରାଷ୍ଟ୍ରରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ନାଗରିକ ଜଣେ ଜଣେ ଦାୟିତବଶୀଳ 
ଓ ଅତ୍ୟାବଶ୍ୟକ ସଭ୍ଯ ।” 

ଆମକୁ ଆମ ଗଣତନ୍ତ୍ରର ଅପ ଉପାଦାନ ସମସ୍ଯାର ସମାଧାନ ଖୋଜିବାକୁ 
ହେବ । ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧି ପରାମର୍ଶ ଦେଉଥୂଲେ “ ଗ୍ରାମୀଣ ଇଲାକାର ତୃ ରିତ 
ବିକେନ୍ଦ୍ରୀକରଣ କୂଟୀର ଶିଳ୍ପବାଦର ପ୍ରବର୍ଉନ କରିବା ନିହାତି ଜରୁରୀ ।” ଭାରତର 
ଗ୍ରାମୀଣ ଗୋଷ୍ଠୀ ଜୀବନର ବିକାଶ ପାଇଁ ଏହା ଏକ ଉତ୍ତମ ସନ୍ତୁଳିତ ଆର୍ଥକ ବ୍ୟବସ୍ଥା | 


OOOO 
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୧୨୨ ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା 


ଏହି ଆର୍ଥକ ବ୍ଯବସ୍ଥା ଗଣତନ୍ତ୍ରରୁ ଫାସୀବାଦ ଓ ନାଜିବାଦ ଆଧାରିତ ସମଷ୍ତିତନ୍ତ୍ର 
ପ୍ରଭାବରୁ ମୁକ୍ତ ହେବ | ଦୀର୍ଘ ପରୀକ୍ଷା ନିରୀକ୍ଷା ପରେ ଭାରତୀୟ ଗୋଷ୍ଠୀ ସମାଜବାଦ 
ଓ ପୁଞ୍ଜିବାଦକୁ ଏକ କରିବାପାଇଁ ଗୋଟିଏ ସୁବର୍ଣ୍ଣ ଓ ସମଭାବାପନ୍ତ ପ୍ରକ୍ରିୟାର 
ଆବିଷ୍କାର କଲା | ସେମାନେ ଶିଳ୍ପା ଓ କୃଷି କ୍ଷେତ୍ରରେ ସମବାୟ ସମିତି ନୀରେ ଏକ 
ଆଦର୍ଶ ସଂଗଠନ କଲେ ଯେଉଁଥିରେ ଧନୀକ ସଂପ୍ରଦାୟ ଦ୍ଵାରା ଗରିବ ଲୋକ 
ଶୋଷିତ ହେବାର କୌଣସି ସୁଯୋଗ ରହିଲା ନାହିଁ । ଏପରିକି ପୁଞ୍ଜିବାଦୀ ମାନଙ୍କର 
ପୁଞ୍ଜିନିବେଶ ବି ଗ୍ରାମ୍ୟ ଗୋଷ୍ଠୀର ପରାମର୍ଶ କ୍ରମେ ହେଉଥିଲା | ଉତ୍ପାଦିତ ଦ୍ରବ୍ଯକୁ 
ଏକ ସମୟରେ ବ୍ୟବହାର ଓ ବିତରଣ କରାଯାଇପାରୁଥଲା | କୂଟୀର ଶିଛରୁ ଉତ୍ପାଦିତ 
ଅଧ୍ବକାଂଶ ଦ୍ରବ୍ୟ ସାଙ୍ଗେ ସାଙ୍ଗେ ବ୍ୟବହୃତ ହେଉଥଲା | ତା ପାଇଁ ଦୂର ହାଟ ବଜାରର 
ଆବଶ୍ୟକତା ନଥୁଲା | ଏହି କ୍ଷୁଦ୍ର ଶିଳ୍ଚଳାତ ଦ୍ରବ୍ୟ ଆତ୍ସନିର୍ଭରଶୀଳ ଆଧାରକୁ ପରିପୁଷ୍ଟ 
କରୁଥଲା | ସେହି ହେତୁ ପୁଞ୍ଜିବାଦୀ ଶୋଷଣର ପ୍ରଶ୍ନହିଁ ନଥଲା । ଏହି ପଦ୍ଧତି ସ୍ଵତଃ 
ବ୍ୟକ୍ତି ସ୍ଵାଧୀନତାକୁ କ୍ଷୁଣ୍ଠ ନକରି ଆର୍ଥକ ସମାନତା ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିଥାଏ । ଏ କଥା ସଷ୍ଟ 
ହେବା ଆବଶ୍ୟକ ଯେ, ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧିଙ୍କ ବିଚାର କୁଟୀର ଶିଜ୍ତର ବିକେନ୍ଦ୍ରୀକରଣ 
ସମବାୟ ଓ ଅଣ ପୁଞ୍ଜିବାଦୀ ଭିତ୍ତି ଭୂମିରେ ହେଉ ବୋଲି ପ୍ରୋତ୍ସାହନ ଦେଉଥୁଲା | 
ଅତିଶୟ ଯନ୍ତ୍ରପାତିକରଣର ପ୍ରଭାବ କେବଳ ବିକେନ୍ଦ୍ରୀକରଣ ଆର୍ଥକ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଦ୍ଵାରା 
ଏଡ଼େଇ ଦିଆଯାଇପାରିବ ! ଏପରିକି ବିଶ୍ଵରେ ଶ୍ରମିକଙ୍କ ମୁଲ୍ତିଦାତା କାଲିମାର୍କ୍ ମଧ୍ଯ 
ଯନ୍ତ୍ରପାତି କରଣର ବହୁଳ ବ୍ଯବହାର ବିପକ୍ଷରେ ଥିଲେ | ସେ କହୁଥଲେ- 

“ ଯନ୍ତରପାତିର ବହୁଳ ବ୍ୟବହାର ଓ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଶ୍ରମର ଅତ୍ଯଧୂକ ବ୍ଯବହାର 
ଦ୍ଵାରା ଶ୍ରମିକ ମାନଙ୍କର ଚରିତ୍ରହାନୀ ଘଟିଥାଏ | କାମ କରିବାର ଆଗ୍ରହ ସେମାନଙ୍କର 
ଲୋପପାଇ ଯାଏ (ସେମାନେ ମେସିନ୍‌ର ଗୋଟିଏ ଅଙ୍ଗପରି ହୋଇଯାଆନ୍ତି) । 
(ଆଧୁନିକ ନିର୍ମାଣ ପ୍ରକ୍ରୀୟା ଅନୁସାରେ) ଶ୍ରମିକ ପଙ୍ଗୁ ଓ ରାକ୍ଷସରେ ପରିଣତ 
ହୋଇଯାଏ | ଅପରପକ୍ଷେ ସ୍ଵାଧୀନ କୃଷକଟିଏ ତାର ଜ୍ଞାନ ଅନ୍ତର୍ଦଧଷ୍ଠି ଓ ଇଚ୍ଛାଶର୍ତିର 
ବିକାଶ ଘଟାଇଥାଏ । 

ସେହି ହେତୁ ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧି ଆଧୁନିକ ଶିଳ୍ୀକରଣରେ ବିଶ୍ଵାସ କରୁ ନଥୂଲେ । 
ଏହା ମଧ୍ଯ କହିବା ଭୁଲ୍‌ ଯେ ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧି ସକଳ ପ୍ରକାର ଶିଳ୍ପର ବିପକ୍ଷରେ ଥିଲେ | 
ସେ ପ୍ରକୃତରେ ଯନ୍ତ୍ରର ବିଶୂଙ୍ଖଳିତ ଉତ୍ପାଦନକୁ ବହୁଗୁଣିତ କରିବା ପ୍ରକ୍ରିୟା ସପକ୍ଷରେ 
ନଥଲେ | ଏ ସଂପର୍କରେ ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧିଙ୍କ ମତ ହେଲା:- 

“ ଯାନ୍ତିକ କରଣ ସେତିକିବେଳେ ଉତ୍ତମ ଯେତେବେଳେ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବାପାଇଁ 
ଅଳ୍ପ ସଂଖ୍ୟକ ହାତ ଅଛି ଓ କାର୍ଯ୍ୟ ସଂପାଦନ ହେବାର ଅଛି | ଅନ୍ୟ ପକ୍ଷରେ କାର୍ଯ୍ୟ 
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ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା ୧୨୩ 


କରିବାପାଇଁ ବହୁତ ହାତ ଥୁବାବେଳେ ଯନ୍ତ୍ରରେ କାର୍ଯ୍ୟ ସଂପାଦନ ଆଦୌ ଶୁଭଙ୍କର 
ନୁହେଁ । ଏହାକୁ ଆମେ ଅପଶକ୍ତି ବୋଲି କହିବା । ଭାରତରେ ଏହାହିଁ ଘଟୁଛି । ” 

ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧି ସର୍ବଦା ଛୋଟ ଓ ସକ୍ଷମ ଯନ୍ତ୍ରପାତି ବ୍ଯବହାରକୁ ଉତ୍ସାହିତ 
କରୁଥଲେ | ଏହି ଯନ୍ତ୍ରପାତି ଦ୍ଵାରା ଲକ୍ଷ ଲକ୍ଷ ଶ୍ରମିକ ଓ କୃଷକ ମାନଙ୍କର ଶ୍ରମ ଲାଘବ 
ହୋଇପାରିବ । ଏପରିକି ନିଯୁକ୍ତି ସୁଯୋଗ ପାଇଁ କୁଟୀରଶିଳ୍ପ ନିହାତି ଆବଶ୍ଯକ 
ବୋଲି ସେ କହୁଥିଲେ । ଭାରତ ଭଳି ଏକ ଜନ ବହୁଳ ରାଷ୍ଟ୍ରରେ ଯନ୍ତ୍ରପାତି ଦ୍ଵାରା 
ବହୁଳ ଉତ୍ପାଦନ କଦାପି ସମସ୍ୟାର ସମାଧାନ କରିପାରିବ ନାହିଁ । ଏ କଥା ସତ୍ୟ ଯେ 
ଭାରତୀୟ ଶ୍ରମିକମାନେ ଆଂଶିକ ଭାବରେ ନିଯୁକ୍ତ । ଭୂମିହୀନ କୃଷି ଶ୍ରମିକଙ୍କ 
ନିଯୁକ୍ତି ସମ୍ଭାବନା ଅତ୍ୟନ୍ତ ସଙ୍କଟଜନକ । ନିଯୁକ୍ତି ସେମାନଙ୍କ ଭାଗ୍ୟ ଉପରେ ନିର୍ଭର 
କରେ | ଏହାକୁ ନିଶ୍ଚିତ କରିହୁଏ ନାହିଁ । ଜମିଦାର ଓ ବଡ଼ ଚାଷୀଙ୍କ ଦୟା ଏମାନଙ୍କ 
ନିଯୁକ୍ତିକୁ ନିଶ୍ଚିତ କରିଥାଏ । ଆଧୁନିକ ଅର୍ଥନୈତିକ ଯୋଜନାକାରୀମାନେ ଗରୀବ 
ଭୂମିହୀନ କୃଷି ଶ୍ରମିକଙ୍କୁ କୃଷି ଉପକରଣ ଯୋଗାଇବାରେ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ବିଫଳ ହୋଇଛନ୍ତି । 
ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧି ସର୍ଭ ରଖୁଥିଲେ ଦେଶର ସକଳ ମୁଖ୍ୟ ଶିଳ୍ପର ମାଲିକାନା ରାଷ୍ଟ୍ରର ରହିବ 
ଓ ରାଷ୍ଟ୍ର ହିଁ ସେହି କାରଖାନାକୁ ପରିଚାଳନା କରିବ । 


ଦେଶର ଜଣେ ପ୍ରମୁଖ ବିତ୍ତଶାଳୀ ପୁଞ୍ଜି ବାଦୀ ଶ୍ରୀଯୁକ୍ତ ହେନେରୀ ଫୋର୍ଡ଼ 
କହିଥୁଲେ- “ କେନ୍ଦ୍ରୀକରଣ ନିର୍ମାଣ ପ୍ରକ୍ରିୟା ସପକ୍ଷରେ କହିବାପାଇଁ କୌଣସି ବଳିଷ୍ଠ 
ଯୁକ୍ତି ନାହିଁ। ସମଗ୍ର ଦେଶରେ ଯେଉଁ ଦ୍ରବ୍ଯ ବ୍ୟବହୃତ ହୁଏ ତାହା ରାଜ୍ୟ ଭିତରେ 
ନିର୍ମାଣ ହେବା ଉଚିତ୍‌ । ଏହା ଫଳରେ ଦ୍ରବ୍ଯର ସ୍ଥାନାନ୍ତରୀକରଣ ଓ ବିତରଣରେ 
ଯେଉଁ ଶକ୍ତି ସାମର୍ଥ୍ୟ ଅପଚୟ ହୋଇଥା'ନ୍ତା ତା'ର ସୁରକ୍ଷା ହୋଇପାରିବ | ସଂପୂର୍ଣ 
ବିକେନ୍ଦ୍ରୀକରଣ ତାଙ୍କର ଇଛା ଥିଲା | ...... | ସଂପୂର୍ଣ ବିକେନ୍ଦ୍ରୀକରଣ ପଦ୍ଧତିରେ 
କାରଖାନା ଛୋଟ ହେବ ଓ ଏମିତି ସ୍ଥାନରେ ଅବସ୍ଥାପିତ ହେବ ଯେ ଯାହାର କର୍ମଚାରୀ 
ଉଭୟ କୃଷି ଶ୍ରମିକ ଓ ଶିଳ୍ପପତିମାନେ ହୋଇପାରିବେ । ଏହା କେବଳ ବ୍ୟକ୍ତି 
ସ୍ବାଧୀନତାକୁ ସ୍ଵାଭାବିକ କରିବ ନାହିଁ । ସୁଲଭ ମୂଲ୍ୟରେ ଦ୍ରବ୍ୟ ଓ ଖାଦ୍ୟପଦାର୍ଥ 
ଉପଲବ୍ଧ କରିବାରେ ମଧ୍ଯ ସହାୟକ ହେବ | 

ବୃହଦ୍‌ ଶିଳ୍ପର ମାଲିକ ଥବା ପୁଞ୍ଜିବାଦୀ ସମାଜରେ ଉତ୍ପାଦନ କେନ୍ଦ୍ରୀକରଣ 
ହୋଇଥାଏ । ଏହା ବିଶ୍ଵକୁ ହିଂସା ଓ ଯୁଦ୍ଧ ଆଡ଼କୁ ଠେଲି ନେଇଯାଏ । ଏହି ଅଜସ୍ର 
ଧନ ଜନ କ୍ଷତି ଉତ୍ପାଦନର କେନ୍ଦ୍ରୀକରଣର ହେତୁ । ଜନ ବହୁଳତା ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ 
ଏହି ଯାନ୍ତିକ ଉତ୍ପାଦନ ସର୍ବଦା ବ୍ୟୟସାପେକ୍ଷ ଓ ଅଣଅର୍ଥନୈତିକ ସାବ୍ୟସ୍ତ ହୋଇଥାଏ | 
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୧୨୪ ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା 


ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧି ସର୍ବଦା ଉତ୍ପାଦନର ବିକେନ୍ଦ୍ରୀକରଣ ସପକ୍ଷରେ ଯୁକ୍ତି ଉପସ୍ଥାପନ 
କରନ୍ତି । ତାଙ୍କ ମତରେ ଏହା “ ସରଳ ଜୀବନ ଓ ଉଚ୍ଚ ଚିନ୍ତନ” ପରି ସାମାଜିକ 
ମୂଲ୍ୟବୋଧକୁ ଉତ୍ତୀର୍ଣ୍ଣ କରେ । ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧିଙ୍କ ଭାଷାରେ: 

“ ମଣିଷର ମନ କ୍ଲାନ୍ତହୀନ ପକ୍ଷୀ ପରି | ଯେତେ ଅଧକ ସେ ପାଏ ତାଠାରୁ 
ଆହୁରି ଅଧକ କାମନା କରେ | ତଥାପି ସେ ଅତୃପ୍ତ ରହେ | ଆମ କାମନାକୁ ଆମେ 
ଯେତେ ଚରିତାର୍ଥ କରିବା ସେମାନେ ସେତେ ଅସଂଯତ ହେବେ । ସେହି ହେତୁ 
ଆମର ପୂର୍ବପୁରୁଷମାନେ ଆମ ଉପଭୋଗର ସୀମା ନିର୍ାରଣ କରିଥଲେ | ସେମାନେ 
ନିରୀକ୍ଷଣ କରିଥିଲେ ସୁଖ ଗୋଟିଏ ମାନସିକ ଅବସ୍ଥା । ଆମର ପ୍ରକୃତ ସୁଖ ଓ ସ୍ଵାସ୍ଥ୍ୟ 
ଆମ ହସ୍ତ ପଦର ପ୍ରକୃତ ବ୍ୟବହାରରେ ନିହିତ ଅଛି ।” ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧି ସାଂସ୍କୃତିକ ଓ 
ନୈତିକ ଆବଶ୍ୟକତା ପାଇଁ ସରଳ ଜୀବନଯାପନ ପଦ୍ଧତି ଉପରେ ଗୁରୁତ୍‌ ଦେଉଥଲେ । 
ସେ ନିଷ୍ଠାପର ସହ କହୁଥିଲେ, ଆରାମ୍‌ ହିଁ ହାରାମ | ମଣିଷ ଜୀବନରେ ବିଳାସ 
ପାଇଁ କୌଣସି ସ୍ଥାନ ନାହିଁ । ଏହା ଦ୍ଵାରା ଆମେ ବଞ୍ଚବାର ଶୈଳୀକୁ ଉନ୍ନତ କରିପାରୁ 
କିନ୍ତୁ ଜୀବନର ମାନକୁ ନୁହେଁ । ବିଶିଷ୍ଟ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଆଲ୍‌ବର୍ଟ ଆଇନ୍‌ ଷ୍କାଇନ୍‌ ମହାତ୍ସା 
ଗାନ୍ଧିଙ୍କ ମତକୁ ସମ୍ମାନ ଦେଇ କହନ୍ତି, 

“ ଅଧକାର, ବାହ୍ୟ ସଫଳତା ଲୋକ ପ୍ରଚାର ଓ ବିଳାସ ମୋ ପାଇଁ ସର୍ବଦା 
ଘୁଣାର ବସ୍ତୁ । ମୁଁ ବିଶ୍ଵାସ କରେ ସରଳ ଓ ନିଷ୍କପଟ ଜୀବନ ସମସ୍ତଙ୍କ ପାଇଁ ସର୍ବୋତ୍ତମ । 
ଏହା ଉଭୟ ମନ ଓ ଶରୀର ପାଇଁ ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ।” 

ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧି ସର୍ବଦା ଗୋଟିଏ ଅହିଂସକ ସମାଜ ଓ ରାଷ୍ଟ୍ରର କାମନା କରୁଥିଲେ | 
ସେ ରାଜନୀତି ଅର୍ଥନୀତି ଓ ସମାଜର ସକଳ କାର୍ଯ୍ୟକଳାପକୁ ଅହିଂସା ଦ୍ଵାରା ଉଦବୁଦ୍ଧ 
କରିବାପାଇଁ ପ୍ରବଳ ପ୍ରୟାସ କରୁଥଲେ | ମାନବିକ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଓ ସରଳତାକୁ ସେ 
ତାଙ୍କ ଜୀବନର ଆଦର୍ଶ ବୋଲି ପରିଗ୍ରହଣ କରିଥୁଲେ | ଏଗୁଡ଼ିକ ଅହିଂସାର ଅଗ୍ରଦୂତ । 
ସେ କହୁଥିଲେ ଅହିଂସା ସରଳ ଜୀବନ ଓ ଉଚ୍ଚ ଚିନ୍ତନ ସହ ଅଙ୍ଗାଙ୍ଗୀ ଭାବେ ଜଡ଼ିତ | 
ଅହିଂସାର ଏହି ନୀତି ସହରାଞ୍ଚଳରେ ମାନି ଚଳିହେବ ନାହିଁ । ଯେହେତୁ ଏଠାରେ 
ଜଣକର ସ୍ଵାର୍ଥ ସହ ଆଉ ଜଣଙ୍କର ସ୍ଵାର୍ଥ ସର୍ବଦା ସଂଘାତପ୍ରାପ୍ତ ହେଉଥାଏ । ଏହା 
କେବଳ ଗୋଷ୍ଠୀଦ୍ଵାରା ସମ୍ଭବ ଯେଉଁଠାରେ ସ୍ବେଚ୍ଥା ସହଯୋଗ ଜୀବନକୁ ମର୍ଯ୍ୟାଦାବନ୍ତ 
ଓ ଶାନ୍ତିପୂର୍ଣ୍ଣ ରଖବାପାଇଁ ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ ହୋଇପଡ଼େ | ସେହି ହେତୁ ସେ ଭିଲାଜିଜମ୍‌ ବା 
ଗ୍ରାମବାଦ ସୃଷ୍ଟିର କଥା କହୁଥିଲେ | ତାଙ୍କ ମତାନୁସାରେ ଗ୍ରାମାଞ୍ଚଳ ଅର୍ଥ ବ୍ୟବସ୍ଥା ସମ୍ପୂର୍ଣ 
ଭାବରେ ଶୋଷଣରୁ ରକ୍ଷା କରିବ | ଯେଉଁଠାରେ ଶୋଷଣ ଅଛି ସେଠାରେ ହିଂସା 
ଅଛି | ଅହିଂସକ ସମାଜ ପାଇଁ ଶୋଷଣ ମୁଖ୍ୟ ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ହୋଇ ଦଣ୍ଡାୟମାନ ହୁଏ । 
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ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା ୧୨୫ 


ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧିଙ୍କ ଅନୁସାରେ ଅହିଂସା ଜୀବନର ସର୍ବୋଜ୍ଚ ନିୟମ ଓ ପୂଥୁବୀର 
ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ଶର୍ତି । ଆଧୁନିକ ବିଶ୍ଵରେ ବିଜ୍ଞାନ ଓ ହିଂସା ସମାନ୍ତରାଳ ଭାବରେ ଗତି କରି 
ଚାଲୁଛନ୍ତି । ଆମକୁ ବିଜ୍ଞାନକୁ ହିଂସାର କବଳରୁ ମୁକ୍ତ କରିବାକୁ ହେବ । ପରମାଣୁ 
ବୋମା ଉଦ୍‌ଜାନ ବୋମା ବାକ୍ଟେରୋଜିକାଲ ୱାର ଫେୟାର (ଜୀବାଣୁ ଯୁଦ୍ଧ) ଇତ୍ୟାଦି 
ବିଜ୍ଞାନ ଓ ହିଂସାର ମଧୂଚନ୍ଦ୍ରିକାରୁ ସୃଷ୍ଷି। ଏହି ଧ୍ଵଂସକାରୀ ରାକ୍ଷସମାନେ ଆଧୁନିକ 
ସଭ୍ୟତାର ଅବଦାନ | ଆଧୁନିକ ସଭ୍ୟତା କେନ୍ଦ୍ରୀଭୂତ ଯାନ୍ତିକୀକରଣ ସହ ଜଡ଼ିତ । 
ତେଣୁ ସମାଜର ସ୍ଵଚଛନ୍ଦ ଓ ସହଜ ପରିବର୍ଭନ ପାଇଁ ଆମକୁ ଗ୍ରାମ ଗୋଷ୍ଠୀର 
ବିକେନ୍ଦ୍ରୀକରଣକୁ ଉତ୍ସାହିତ କରିବାକୁ ହେବ । ଜାତୀୟ ସ୍ଵାସ୍ଥ୍ୟ ଓ ସ୍ଵାସ୍ଥ୍ଯରକ୍ଷା ତତ୍ଵ 
କେବଳ ଗ୍ରାମୀଣ ମୁକ୍ତ ବାୟୁ ଦ୍ଵାରା ସୁରକ୍ଷିତ ହୋଇପାରିବ । ଆଧୁନିକ ରୁଦ୍ଧଶ୍ଵାସୀ 
ସହରୀ ପରିବେଶରେ ନୁହେଁ | କ୍ଷୟ ରୋଗରେ ଆକ୍ରାନ୍ତ ଶବ୍ଦ ପ୍ରଦୂଷଣରେ ପ୍ରଦୂଷିତ 
ସହରୀ ଜୀବନ ଆମ ସ୍ଵାୟୁ ବିଭାଗ ପାଇଁ ହାନୀକାରକ | ଆମ ଶାରୀରିକ ଓ ମାନସିକ 
ସ୍ଵାସ୍ଥ୍ୟର ମଧ୍ଯ ଅଜସ୍ର କ୍ଷତି ସାଧନ କରେ । 

ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧି ମାନବ ଜାତିର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ଅକ୍ଷୁଣ୍ଠ ରଖୁବାପାଇଁ ଗ୍ରାମକୁ ଫେରିଚାଲ 
ଆହ୍ଵାନ ଦେଇଥୁଲେ | ଗୋଷ୍ଠୀବାଦରେ ସାମାଜିକ ସମନ୍ଵୟ ଓ ସାମାଜିକ ନିରାପତ୍ତା 
ସୁରକ୍ଷିତ ହୋଇଥାଏ | ପୂର୍ବରୁ ଗ୍ରାମ ସମିତି ଯୌଥ ପରିବାର ପରି ଭୂମିକା ନିର୍ବାହ 
କରୁଥଲା | ଜଣେ ବ୍ୟକ୍ତି ଦୁଃଖ ହେଲେ ସମଗ୍ର ଗାଁ ଦୁଃଖ ହୋଇ ପଡୁଥଲା | ଏହିପରି 
ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଦୁଃଖ ସମୂହର ସାନ୍ତ୍ନା ଓ ସମବେଦନାରେ ଉଣା ହେଇ ଯାଉଥଲା । ବ୍ୟକ୍ତି 
ହତୋସାହିତ ହେଉ ନଥୁଲା | ତେଣୁ ଜନତାର ଆନନ୍ଦ ଉଲ୍ଲାସ ଉପଭୋଗ ଓ ଅବସର 
ବିନୋଦନ ପାଇଁ ଗ୍ରାମ୍ୟ ଜୀବନର ପୁନରୁତ୍ଥାନ ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ । ତଥାକଥୁତ 
ବୁଵଧିଜୀବୀମାନେ ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧିଙ୍କ ଗ୍ରାମବାଦ ତତ୍ତଵକୁ ବ୍ୟଙ୍ଗ ବିଦୂପ କରନ୍ତି । ସେମାନେ 
କହନ୍ତି ଏହା ଅନ୍ତର୍ଜାତୀୟବାଦ | ଅନ୍ତର୍ଜାତୀୟବାଦ ସହ ଟକ୍୍‌ର ଦେବା ଏହାର 
ଉଦେଶ୍ୟ । କିନ୍ତୁ ସେ ଅନ୍ତର୍ଜାତୀୟବାଦଠାରୁ ଉର୍ଚ୍ତରେ ଥଲେ । ସେ ଥୁଲେ 
ସାର୍ବଜନୀନବାଦର ପ୍ରବକ୍ତା । ଆନ୍ତର୍କାତୀୟବାଦ ଓ ସାର୍ବଜନୀନବାଦ ଉଭୟ ହେଉଛି 
ମାନସିକ ଅବସ୍ଥା । କେବଳ କାର୍ଯ୍ୟରେ ନୁହେଁ, ଆମର ପା୍ଥଁବ ଅହ୍ରିତ୍ଵ ଗ୍ରାମ ଭିତ୍ତିରେ 
ହେବା ଉଚିତ୍‌ । କିନ୍ତୁ ଆମ ସଂସ୍କୃତି ଓ ଆଧ୍ଧାତ୍ଧିକତା ଅସ୍ରିତ୍ଵର ବିସ୍ତୃତି ପାଇଁ ସମଗ୍ର 
ବିଶ୍ଵର ଅଙ୍ଗନ ଜରୁରୀ । ତାଙ୍କର ସ୍ଵଦେଶୀ ତତ୍ତ୍ବ ସମଗ୍ର ବିଶ୍ଵ ମାନବର ସେବାପାଇଁ 
ଏକ ଉନ୍ମଷ୍ଟ ପନ୍ଛା । କିନ୍ତୁ ଏହି ସେବା ପ୍ରଥମେ ପ୍ରତିବେଶୀର ସେବା ଓ ନିଜ ଦେଶର 
ସେବା ମାଧ୍ଯମରେ ହେବା ଉଚିତ୍‌ । ଏହିଭଳି ସେ ବିଶ୍ଵ ସମ୍ମୁଖରେ ଗୋଟିଏ ନୂଆ 
ସଭ୍ୟତାର ତତ୍ତ୍ବ ଉପସ୍ଥାପନ କରିଥୁଲେ | 
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୧୨୬ ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା 


ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧିଙ୍କ ପରି ଆହୁରି ଅନେକ ମାନବ ବାଦୀ ମଣିଷ ଆଧୁନିକ ସଭ୍ୟତାର 
ଅପ ଉପାଦାନକୁ ଦୂରୀକରଣ କରିବାପାଇଁ ବହୁ ପ୍ରୟାସ କରିଥଲେ, କିନୁ ସେମାନଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରୁ ଅନେକ ହିଂସାର ମାଦ୍ଯମକୁ ଗ୍ରହଣ କଲେ ଓ ସାମାଜିକ ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ପରିବର୍ଭନ 
ପାଇଁ ଯେଉଁ ମାଧ୍ଯମ ଗ୍ରହଣ କରିଥିଲେ ସେଠାରୁ ଓହରିଗଲେ । ଏ ସଂପର୍କରେ 
ଓଲ୍‌ଟର ଲିପ୍ମ୍ୟାନ ଲେଖୁଛନ୍ତି :- 

“ ଯଦିଓ ଦଳଭୁକ୍ତ ବ୍ୟକ୍ତିମାନେ ଆଧୁନିକ ବିଶ୍ବରେ ପ୍ରଭୁତ ବିସ୍ତାର ପାଇଁ ଯୁଦ୍ଧ 
କରୁଛନ୍ତି ସେହି ଏକ ପୋଷାକ ପିନ୍ଧିଛନ୍ତି ତାର ରଙ୍ଗ କେବଳ ଭିନ୍ନ । ସେମାନଙ୍କର 
ଅସ୍ତ ସେଇ ଗୋଟିଏ ଅସ୍ତ୍ରାଗାରରୁ ଆସିଛି । ତାଙ୍କର ନୀତି ମଧ୍ଯ ଭିନ୍ନଭିନ୍ନ ବୋଧ 
ହେଲେ ସୁଦ୍ଧା ସେଇ ଗୋଟିଏ ଭାବ ବସ୍ତୁରୁ ଆସିଛି । ସେମାନେ ଯେଉଁ ଯୁଦ୍ଧ ସଂଗୀତ 
ଗାନ କରି ରଣ କ୍ଷେତ୍ରକୁ ଯାଆନ୍ତି ତାହା ଗୋଟିଏ ସ୍ଵର, କେବଳ ଅଳ୍ପ କେତୋଟି ଶବ୍ଦ 
ଏପଟ ସେପଟ ହୋଇଛି । ସେମାନଙ୍କର ଅସ୍ତ ମାନବ ଜାତିର ଜୀବନ ଓ ଶ୍ରମକୁ 
ଦମନ କରିବା ପାଇଁ ଉତ୍ଥ୍ତ ହୋଇ ରହିଛି । ସେମାନଙ୍କ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ହେଲା ବିଶୁଙ୍ଖଳିତ 
ଏବଂ ଦୁର୍ଦ୍ଦଶାକୁ ଦୂରୀଭୂତ କରିବାକୁ ହେଲେ ଅଧୁକରୁ ଅଧ୍ୂକ ବାଧ୍ୟତାମୂଳକ ସଂଗଠନକୁ 
ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ । ସେମାନେ ପ୍ରତିଶ୍ରୁତି ଦିଅନ୍ତି ରାଷ୍ଟ୍ରୀୟ କ୍ଷମତା ଦ୍ଵାରା 
ରାଷ୍ଟ୍ରବାସୀ ସୁଖ ଶାନ୍ତିରେ ରହିପାରିବେ । ” 

ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧି ହି ଗତ କେତେ ଦଶନ୍ଧି ଧରି ଅହିଂସା ଓ ବିକେନ୍ଦରିକରଣ ପାଇଁ 
ଅକ୍ଲାନ୍ତ ଉଦ୍ୟମ କରି ଆସିଛନ୍ତି । ତାଙ୍କର ତୀକ୍ଷ୍ଣ ଦୃଷ୍ଟି ହଜାର ହଜାର ଭାରତୀୟମାନଙ୍କ 
ହୃଦୟକୁ ଉଦ୍ଦୀପ୍ତ କରିଦେଲା କିନ୍ତୁ ଚକ୍ଷୁହୀନ ରାଜନେତାମାନେ ଏହା ଦେଖୁପାରୁ 
ନାହାଁନ୍ତି । ତାଙ୍କର ଦୃଷ୍ଟି ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ମାନବ ଜାତି ଅଭିମୁଖୀ ଓ ସରଳତା ସମର୍ଥପଣ ଏବଂ 
ବାସ୍ତବତାରେ ଭରପୁର ଥୁଲା | ତାଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣକୁ ଉଚ୍ଚ ପ୍ରଶଂସା କରି ପ୍ରଖ୍ୟାତ 
ଏତିହାସିକ ଶ୍ରୀଯୁକ୍ତ ରାଧା କମଲ ମୁଖାର୍ଜୀ କହିଥଲେ:- 

“ ଆମ ଦେଶର ରାଜନୈତିକ ଭବିଷ୍ୟତ ସଙ୍ଗରେ ପ୍ରାଚ୍ୟ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ ହେଉଛି 
ଏହା ବୁଦ୍ଧିଜୀବୀ ମାନଙ୍କର ଏକଛତ୍ରବାଦ ନୁହେଁ । ବିଶେଷ ସୁବିଧା ସୁଯୋଗ ପାଉଥିବା 
ଉଚ୍ଚ ବର୍ଗର ଲୋକଙ୍କର ଶାସନ ନୂହେଁ ଯେଉଁଠାରେ ସାଧାରଣ ଜନତାର ଚିତ୍ର ଅସ୍ପଷ୍ଟ 
ହୋଇଯାଏ । ଏହା ହେବ ଗ୍ରାମ୍ଯଲୋକଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଗଣତନ୍ତ୍ର । ସ୍ତର ସ୍ତର ଦେଇ ଏହା 
ଗାର ପୁରୁଖା ଲୋକଙ୍କ ପାଖରୁ କ୍ରିୟାଶୀଳ ହୋଇ କିଲ୍ଲା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବ୍ୟାପିଯିବ । ଜିଲ୍ଲାଠାରୁ 
ପ୍ରାଦେଶିକ ପରିସରରେ ପରିପୁଷ୍ଟ ହୋଇ ଜାତୀୟ ସଂସଦରେ ସମ୍ମିଳିତ ହେବ । ଏ 
ଗଣତନ୍ତ୍ର ଗାର ଧର୍ମପୀଠ ଓ ପବିତ୍ର ବୃକ୍ଷକୁ ପୁର୍ଜଜୀବିତ କରିବ । ଯେଉଁଠାରେ ଗାଁର 
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ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା ୧୨୭ 


ପୁରୁଖାମାନେ ବସୁଥଲେ, ସେଠାରୁ ଏବେ ସୁଦ୍ଧା ସକ୍ରିୟ ନାଗରିକତ୍ଵ ଓ ସାମାଜିକତାର 
ନୂତନ ଉତ୍ସାହ ଅନୁଭୁତ ହୁଏ ।” 

ଡଃ ମୁଖାର୍ଜୀଙ୍କର ତତ୍ତ୍‌ରେ ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧିଙ୍କ ରାମରାଜ୍ୟ ପରିକଳ୍ତନା ସହ ଅନେକ 
ସାମଞ୍ଜସ୍ୟ ରହିଛି । ଯେଉଁ ରାମ ରାଜ୍ୟ ଭାରତରେ ଗୋଟିଏ ନୂଆ ସଭ୍ୟତାର ସୃଷ୍ି 
ପାଇଁ ପ୍ରତିଶ୍ରତି ଦେଉଥୂଲା | ଏ ସଂପର୍କରେ ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧି କହୁଥିଲେ: 

“ ଧାର୍ମିକ ଅର୍ଥରେ ଭାଷାନ୍ତର କଲେ ଏହା ମର୍ର୍ଯୟରେ ଦେବତାଙ୍କ ରାଜ୍ୟ ବୋଲି 
କୁହାଯିବ | ରାଜନୈତିକ ଅର୍ଥରେ ଏହା ଏକ ସାର୍ଥକ ଗଣତନ୍ତ୍ର ଏଥରେ ଥଲାବାଲା ଓ 
ନଥୂଲାବାଲା, ଜାତି ଧର୍ମ ବର୍ଣ୍ଣ ଓ ଲିଙ୍ଗ ଭେଦ ଅନୁସାରେ ଅସମାନତାକୁ ସଂପୂର୍ଣ 
ଭାବରେ ଉଚ୍ଛେଦ କରାଯାଇଥିବ | ଏଥରେ ଜମି ଓ ରାଷ୍ଟ୍ର ପ୍ରଜାଙ୍କର | ନ୍ୟାୟ ବହୁତ 
ତପୂର, ଯଥାର୍ଥ ଏବଂ ଶସ୍ତା । ସେହି ହେତୁ ଧାନ କରିବାର ସ୍ଵାଧୀନତା, କହିବାର 
ସ୍ଵାଧୀନତା ଓ ଗଣମାଦଧ୍ଯମର ସ୍ଵାଧୀନତା ଉପଲବ୍ଧ ହେଉଥିବ । ସ୍ଵ ପ୍ରଣୋଦିତ ଆଇନ୍‌ 
ଦ୍ଵାରା ଶାସିତ ହେଉଥିବାରୁ ସେମାନଙ୍କ ନୈତିକ ଶକ୍ତି ଦୃଢ ଥବ । ଏହିପରି ରାଷ୍ଟ୍ର 
ସତ୍ୟ ଓ ଅହିଂସା ଆଧାରିତ ହେବ ଓ ସୁଖ ସମଦି ସଦା ରାଜତୃ କରୁଥିବ । 

ଯଦିଓ ଭାରତରେ ଗଣତନ୍ତ୍ର ଦଶନ୍ଧି ଦଶନ୍ଧି ଧରି ଚାଲିଛି ଏହା ଅସ୍ଵୀକାର 
କରିହେବ ନାହିଁ ଯେ ଏହା ଏକ ବିପଜ୍ଜନକ ପ୍ରବାହ ଦେଇ ଗତି କରୁଛି, ନିଃସନ୍ଦେହ 
ଯେ ଏହାର ଗଠନ ପ୍ରଣାଳୀରେ କିଛି ତୃଟି ନାହିଁ, କିନୁ ଏହାର ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଧୀରେ 
ଧୀରେ ଅବକ୍ଷୟ ହୋଇଯାଉଛି | ଗଣତନ୍ତ୍ରର ଦର୍ଶନ ଆଉ ଠିକ୍‌ ଭାବେ କାର୍ଯ୍ୟ ସଂପାଦନ 
କରିବା ପରି ଅନୁଭବ ହେଉନାହିଁ । ଆଶା କରାଯାଉଛି ଗଣତନ୍ତ୍ରର ପ୍ରକ୍ରିୟା ମାଧ୍ୟମରେ 
ଏହାର ଦର୍ଶନ ଠିକ୍‌ ଭାବେ କାମ କରିପାରିବ । ଲୋକ ଚରିତ୍ର ଆଉ ଉର୍୍ଠାୟନ 
ହୋଇପାରୁ ନାହିଁ । 

ଗଣତନ୍ତ୍ରର ଶିକ୍ଷା ସନ୍ତ୍ଵେ ବହୁ ବର୍ଷ ବିତିଗଲା ପରେ ବି ଏହା ସହ ମାନବିକ 
ମୂଲ୍ୟବୋଧ ମଣିଷକୁ ଉଦ୍‌ବୁଦ୍ଧ କରିପାରିଲା ନାହିଁ । ଏହାର ଏକମାତ୍ର ସମାଧାନ 
ହେଉଛି, ମହାତ୍ନା ଗାନ୍ଧିଙ୍କ ଦର୍ଶନ । ଏହି ବିଚାର ଦ୍ଵାରା ଜନସାଧାରଣ ଅନୁପ୍ରାଣିତ 
ହେଲେ ସେମାନେ ନିଜକୁ ପ୍ରିୟାପ୍ରୀତିତୋଷଣ ମିଥ୍ଯା ଓ ଦୁର୍ନୀତି ଠାରୁ ଅଲଗା 
ରଖପାରିବେ । ବିଶ୍ଵର ସର୍ବବୃହତ୍‌ ଗଣତାନ୍ତିକ ରାଷ୍ଟ୍ର ଭାରତର ପବିତ୍ରତା ଅକ୍ଷୁଣ୍ଡ 
ରଖୁବା ପାଇଁ ଆମର ସାମାଜିକ ଅଙ୍ଗୀକାର ବଦ୍ଧତା ନିହାତି ଜରୁରୀ । 
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୧୨୮ ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା 


` ଚତୁର୍ବଶ ଅଧାୟ: 


ଗାଛିଳ୍କଂ ପରିକଜ୍ଜିତ 


ଭି ରତର ଆର୍ଥକ ଯୋଜନାରେ ଦରିଦ୍ରମାନଙ୍କ ବିକାଶ ପାଇଁ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ 


ଦିଆଯାଇନାହିଁ | ବିଶେଷତଃ ଗ୍ରାମାଞ୍ଚଳର ଦରିଦ୍ରମାନେ ସଂପୂର୍ଣ ଅବହେଳିତ ହୋଇଛନ୍ତି । 
ଯଦିଓ ଭାରତୀୟ ସମ୍ଭିଧାନ ନାଗରିକଙ୍କୁ ସମାନ ଅଧ୍ୂକାର ଓ ମାନବିକ ସ୍ଵାଧୀନତା 
ପ୍ରଦାନ କରିଛି, ତଥାପି ଯୋଜନା ଓ ବିକାଶ ମୂଳକ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ ଏଥପ୍ରତି ଅଣଦେଖା 
କରୁଛି । ଫଳରେ ବିକାଶ ନାଁରେ ବଞ୍ଚତ କରିବାର ରାଜତ୍ଵ ଚାଲିଛି । ଏହା ନିଃସନ୍ଦେହ 
ଯେ ଭାରତୀୟ ଯୋଜନାର ଏକ ସାଧୁ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ରହିଛି । ଏଗୁଡ଼ିକ ହେଲା ଜାତୀୟ 
ଆୟର ଦ୍ଧତ ଉତ୍ଥାନ | ଆଞ୍ଚଳିକତା ଭିତ୍ତିରେ ସମାନ୍ତରାଳ ବିକାଶ ଓ ଜନତାଙ୍କ ପାଇଁ 
ବ୍ୟାପକ ନିଯୁକ୍ତି ସୁଯୋଗ, କିନ୍ତୁ ୨ୟ ପଞ୍ଚବାର୍ଷିକ ଯୋଜନା ପରଠାରୁ ଭାରତୀୟ 
ଯୋଜନା ଅବକ୍ଷୟମୁଖୀ ହୋଇପଡ଼ିଛି । କେବଳ ବିକାଶର ଅସନ୍ତୁଳିତ ସୁପାରିଶ ହିଁ 
ଏଥପାଇଁ ଦାୟୀ | ବୃହତ୍‌ ଶିଛ ପାଇଁ ସୁପାରିଶ ତ୍ୁଟୀପୂର୍ଣ୍ଣ ଥଲା । ଜାତୀୟ କରଣ 
ଶିଳଗୁଡ଼ିକ ଯେଉଁ ପୁଞ୍ଜି ଉତ୍ପାଦନ କଲେ ତାହା ସନ୍ତୋଷ ଜନକ ହେଲା ନାହିଁ । ଆହୁରି 
ମଧ୍ଯ କୃଷିର ବିକାଶ ପାଇଁ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦିଆଗଲା ନାହିଁ । ପ୍ରଗତି ଅତି ଧୀରେ ଓ ଅସମତଳ 
ହୋଇପଡ଼ିଲା | ଆର୍ଥିକ ବିକାଶରେ ସମାଜର ଗରିବ ଲୋକମାନେ ନ୍ୟାୟ ପାଇଲେ 
ନାହିଁ । ଯଦିଓ ଏହି ଯୋଜନା ସାଧାରଣ ଜନତାର ବିକାଶ କଥା କହେ କିନ୍ତୁ ବାସ୍ତବ 
ପକ୍ଷରେ ତାର ବିପରୀତ ହିଁ ହୁଏ | କୃଷି ଓ ଶିଳ୍ତର ସମଭାବରେ ବିକାଶ ହୋଇପାରେ 
ନାହିଁ । ଏହି ବିଭେଦ ଉଚ୍ଛେଦ କରାଯାଇପାରେ ନାହିଁ । ଯୋଜନାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ସଫଳ 
ହୋଇପାରେ ନାହିଁ । ଦେଶରେ ଦାରିଦ୍ର୍ୟ ବୃଦ୍ଧି ହେବାରେ ଲାଗେ । ଯୋଜନା ବି 
ସେମିତି ଗରିବ ଓ ଦୁର୍ବଳ ଶ୍ରେଣୀ ଜନତାଙ୍କ ବିକାଶର କଥା କହିଚାଲେ | ଯୋଜନାର 
କିଛି ଉଦ୍ଧ୍ତାଂଶ ଏଠି ପ୍ରଣିଧାନ ଯୋଗ୍ୟ | “ ଏହି ଯୋଜନାର କାର୍ଯ୍ୟ ହେଲା ଦୁର୍ବଳତମ 
ଶ୍ରେଣୀ ଉପରେ ବିଶେଷ ଧ୍ୟାନ ଦିଆଯିବ | ଅନୁନ୍ନତ ଓ ଅନଗ୍ରସର ଅଞ୍ଚଳ ମାନଙ୍କରେ 
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ଯୋଜନା ଅନୁସାରେ ଅର୍ଥ ନିବେଶ କରାଯାଇ ସେମାନଙ୍କ ବିକାଶ ପାଇଁ କାର୍ଯ୍ୟ 
କରାଯିବ !” 

ନିଯୁକ୍ତିର ଅଭାବ ଓ ଅସମାନତା ଦାରିଦ୍ର୍ୟର ଦୁଇଟି ମୁଖ୍ଯ କାରଣ | ଆର୍ଥକ 
ଅନଗ୍ରସର ଅଞ୍ଚଳରେ ମୁଣ୍ଡପିଛା ଆୟର ସୀମା ଦୀର୍ଘଦିନ ଧରି ବୃଦ୍ଧି ପାଇପାରୁ ନାହିଁ | 

ଆର୍ଥକ ଅବନତିର ଅନ୍ଯ ଏକ କାରଣ ହେଉଛି, ନିବେଶ ପାଇଁ ସମ୍ବଳର 
ଅଭାବ | ଦାରିଦ୍ର୍ୟ ଓ ତାର ପାଖାପାଖୁ ଥବା ଲୋକଙ୍କ ବିକାଶ ପାଇଁ ପୁଞ୍ଜିନିବେଶର 
ସୁବିଧା ସୁଯୋଗ ନାହିଁ । ସନ୍ଧୁଳିତ ବିକାଶ ଓ ଅସନ୍ତୁଳିତ ବିକାଶ ମଧ୍ୟରେ ଗୋଟାଏ 
ସୀମାରେଖା ଆଦୌ ଟଣାଯାଇପାରିବ ନାହିଁ । 

ଯୋଜନାକାରୀମାନେ ସାଂପ୍ରତିକ ଅର୍ଥନୈତିକ ପରିସର ମଧ୍ୟରେ ଆୟକୁ ସର୍ବାଧ୍ଵକ 
କରିପାରିବେ ନାହିଁ । ବିକାଶର ସୁଯୋଗ ଏତେ ଅଳ୍ଚ ଯେ ତାହା ବଞ୍ଚତଙ୍କ ପାଖରେ 
ପହଞ୍ଚପାରିବ ନାହିଁ, କାରଣ ବହୁ ପରିମାଣରେ ଅର୍ଥ ନିବେଶ କରିବାର ସାମର୍ଥ୍ଯ 
ସେମାନଙ୍କର ନାହିଁ । ଅର୍ଥନୈତିକ କ୍ରିୟାକଳାପ ଓ ମାନବ ସମ୍ବଳର ପ୍ରୟୋଗ ପରସ୍ପର 
ସମ୍ବନ୍ଧିତ ପ୍ରସଙ୍ଗ । ଭାରତୀୟ ଯୋଜନାରେ ବିକାଶ ଯୋଜନା ପ୍ରକୃତରେ ପ୍ରସୁତି ଓ 
କାର୍ଯ୍ୟକାରିତା ବେଳେ ଜନସାଧାରଣଙ୍କ ସହ ବିଚାର ବିମର୍ଶ କରାହୁଏ ନାହିଁ । ଏକକ 
ନିଷ୍ପତ୍ତ ପରି ହିଁ କାର୍ଯ୍ୟ କରିଥାଏ । ସେହି ହେତୁ ଅଧ୍ବକାଂଶ ଆର୍ଥକ ବିକାଶ ଅଧୁକ ଅର୍ଥ 
ନିବେଶ ମଧ୍ଯରେ ସୀମାବଦ୍ଧ ଥାଏ ଓ ନିଯୁକ୍ତି କ୍ଷେତ୍ର ସଂପୂର୍ଣ ଅବହେଳିତ ହୋଇଥାଏ । 
ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧି ଆର୍ଥକ ବିକେନ୍ଦ୍ରୀକରଣ ପ୍ରକ୍ରିୟା ମାଧ୍ୟମରେ ଅନୁନ୍ନତ ଅଞ୍ଚଳ ମାନଙ୍କର 
ଏହି ସ୍ଥାୟିତ୍ଵକୁ ଦୂରୀଭୂତ କରିବାକୁ ଚାହୁଁଥିଲେ | ଏଥୁପାଇଁ ସେ କ୍ଷୁଦ୍ରଶିଛତର ବିକାଶ ପାଇଁ 
ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଲେ ଯାହା ଗ୍ରାମାଞ୍ଚଳରେ ନିଯୁକ୍ତି ସୁବିଧା ସୁଯୋଗକୁ ସ୍ଥାୟୀ କରି ରଖୁବ । 

ପୁଞ୍ଜିବାଦୀ ଚିନ୍ତାଧାରା ଦ୍ଵାରା ପ୍ରଭାବିତ କେତେକ ଅର୍ଥନୀତିଜ୍ଞଙ୍କ ମତରେ 
କଷୁଦ୍ରଶିଳରେ ଅଧ୍ବକ ପୁଞ୍ଜି ନିବେଶ କରିବାଦ୍ଵାରା ରାଷ୍ଟ୍ରୀୟ କ୍ଷତି ହୁଏ । ଏହା ଜାତୀୟ 
ପୁଞ୍ଜି ସୃଷ୍ଟି ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ବାଧା ସୃଷ୍ଟି କରେ । ସେହି ହେତୁ କୁଟୀର ଶିଳ୍ପକୁ ପ୍ରୋତ୍ସାହନ 
ଦିଆଯିବା ଉଚିତ ନୁହେଁ । କୁଟୀର ଶିଳ୍ପରେ ଯେହେତୁ ସୁଧହାର ସର୍ବନିମ୍ନ ଜାତୀୟ 
ସଂଚୟ ନିଶ୍ଚୟ ଆକ୍ରାନ୍ତ ହେବ ! କିନ୍ଧୁ ସେମାନେ ନିଯୁକ୍ତ ଦିଗ ପ୍ରତି ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦିଅନ୍ତି 
ନାହିଁ । ଅନ୍ୟ ପକ୍ଷରେ ବିତ୍ତଶାଳୀ ମାନଙ୍କ ସଞ୍ଚୟର ଅଭିବୃଦ୍ଧି ହୁଏ ଏବଂ ସେମାନେ 
ତାଙ୍କ ସଂଚୟକୁ ପୁନଃନିବେଶ କରନ୍ତି । ଏହା ବଳରେ ସେମାନେ ସମଗ୍ର ଆର୍ଥକ 
ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କରନ୍ତି ଓ ଗରିବମାନେ ବ୍ୟବସ୍ଥାର ବାହାରକୁ ନିକ୍ଷେପିତ ହୁଅନ୍ତି 
ତେଣୁ ପ୍ରକୃତ ସଂାପ୍ରତିକ ଅର୍ଥନୀତିଜ୍ଞ ଶ୍ରମିକମାନଙ୍କ ନିଯୁକ୍ତି ସପକ୍ଷରେ ଥା'ନ୍ତି । ତେଣୁ 
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୧୩୦ ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା 
ସେମାନେ ପୁଞ୍ଜିର ପୁନଃନିବେଶ ପ୍ରକ୍ରିୟାକୁ ପ୍ରୋତ୍ସାହନ ଦିଅନ୍ତି ନାହିଁ । କିନ୍ତୁ ସେମାନେ 
ବୁଝିବା ଉଚିତ ଶ୍ରମ ନିୟନ୍ତିତ ପଦ୍ଧତିକୁ ପରିହାର କରି ବହୁସଂଖ୍ୟକ ଶ୍ରମିକଙ୍କୁ ନିଯୁକ୍ତି 
ଦେଲେ ସେହି ପରିମାଣରେ ଉପ୍ପାଦନରେ ମଧ୍ଯ ଅଭିବୃଦ୍ଧି ଘଟିବ । ଏହା ଶ୍ରମିକ 
ଶ୍ରେଣୀର ବୈଷୟିକ ଜ୍ଞାନର ଅଭିବର୍ବନରେ ସହାୟତା ହେବ । ଶ୍ରମ ଅଭିପ୍ରେତ 
ଉତ୍ପାଦନ ପଦ୍ଧତି ବିରାଟ ନିଯୁକ୍ତି ସୁଯୋଗ ସୃଷ୍ଟି କରିବ ଓ ଖାଉଟି ଦ୍ରବ୍ଯ ଯୋଗାଣ 
ପ୍ରକ୍ଳିୟାରେ ସହାୟକ ହେବ । 

ବୈଷୟିକ ଜ୍ଞାନ କୌଶଳର ଯଥାର୍ଥ ପ୍ରୟୋଗ ଦ୍ଵାରା କୁଟୀର ଶିଳ୍ପ ମଧ୍ଯ 
ନବୀକରଣ କରାଯାଇପାରିବ । ଶ୍ରମର ସ୍ଵନ୍ଥ ଉତ୍ପାଦନଶୀଳତାକୁ ଶୀର୍ଷକୁ 
ଉଠାଯାଇପାରିବ । ପୂର୍ବ ଜର୍ମାନୀ, ଜାପାନ ଓ ଇଂଲଣ୍ଡ ପରି ବିକଶିତ ରାଷ୍ଟ୍ର ଓ ଦକ୍ଷିଣ 
କୋରିଆ ଓ ତାଇଓାନ ପରି ବିକାଶଶୀଳ ରାଷ୍ଟ୍ରମାନଙ୍କରେ କ୍ଷୁଦ୍ର ଉଦ୍ଯୋଗୀମାନେ 
ବହୁତ ଶ୍ରମ ଆବଶ୍ୟକ କରନ୍ତି । ଏଠାରେ ଶ୍ରମ ସମ୍ଭାବନା ଉତ୍ପାଦନଶୀଳତା ବହୁତ 
ବେଶି । ଏହି କ୍ଷୁଦ୍ର ଉଦ୍ଯୋଗୀ ମାନଙ୍କ ଆୟ ଦାରିଦ୍ର୍ଯର ସୀମାରେଖା ତଳେ ଥବା 
ଜନତାଙ୍କୁ ଉପକୃତ କରିଥାଏ । ସେମାନଙ୍କର ସ୍ଵାସ୍ଥ୍ୟ ଏବଂ ଦକ୍ଷତାକୁ ବୃଦ୍ଧି କରିବା 
ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ମାନବ ସମ୍ବଳର ବିକାଶ କରାଇଥାଏ । ଭୌତିକ ସମ୍ବଳ ଅପେକ୍ଷା 
ମାନବ ସମ୍ବଳର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ବେଶି । ଶିଳର ବାର୍ଷିକ ସର୍ବେକ୍ଷଣରୁ ଜଣାଯାଇଛି:- 

( ୧) ବୃହତ୍‌ ଶିଛ ତୁଳନାରେ କ୍ଷୁଦ୍ରଶିଳ୍ତର ନିଯୁକ୍ତି ଦକ୍ଷତା ସାତଗୁଣ ଅଧ୍ବକ | 

( ୨) ବୃହତ୍‌ ଶିଳରେ ନିଯୁକ୍ତି ହାର କ୍ଷୁଦ୍ରଶିନ ଅପେକ୍ଷା କମ୍‌ | 

(୩) କ୍ଷୁଦ୍ର ଶିଳରେ ଉପ୍ପାଦ୍ଯ ପୁଞ୍ଜି ବୃହତ୍‌ ଶିନ ଅପେକ୍ଷା ତିନିଗୁଣ ଅଧୁକ | 

ଅନ୍ୟ ଅର୍ଥରେ କହିଲେ କ୍ଷୁଦ୍ରଶିନରେ ଆମେ ଏକଟଙ୍କା ନିବେଶ କଲେ ଏକଟଙ୍କା 
୨୯ ପଇସା ପାଉଥିବା ବେଳେ ବୃହତ୍‌ ଶିଳ୍ପରେ ଏକଟଙ୍କା ନିବେଶ କରି ଆମେ 
କେବଳ ୪୬ ପଇସା ପାଉଛୁ | କ୍ଷୁଦ୍ର ଶିଳ୍ଦ୍ଵାରା ଗ୍ରାମାଞ୍ଚଳର ଶ୍ରମିକ ଓ କ୍ଷୁଦ୍ର ସହରରେ 
ବାସ କରୁଥିବା ଶ୍ରମିକମାନେ ବେଶି ଉପକୃତ ହେବେ | ସେମାନଙ୍କ ବିକାଶ ଆର୍ଥକ 
ବିବର୍ଭନ ଦ୍ଵାରା ସମ୍ଭବ ହେବ | ଆମ ପାଖରେ ଥବା କ୍ଷୁଦ୍ର ସମ୍ବଳର ଯଥାର୍ଥ ଉପଯୋଗ 
ଉପରେ ଏହା ନିର୍ଭର କରେ | ଏହାଦ୍ଵାରା ଗ୍ରାମାଞ୍ଚଳରେ ନିଯୁକ୍ତି ସୁଯୋଗ ପାଇଁ ମଧ୍ଯ 
ଅନୁକୂଳ ପରିସ୍ଥିତି ସୃଷ୍ଟି ହେବ । 

ଜଣେ ଗାନ୍ଧିଜୀ ଅର୍ଥନୀତିଜ୍ଞ ଏ ସଂପର୍କରେ କହନ୍ତି, “ ଦାରିଦ୍ୟୁର କାରଣଗୁଡ଼ିକ 
ମଧ୍ଯରେ ମୁଁ ନିଶ୍ଚିନ୍ତ ଯେ ଭୌତିକ ଗତ ବିଷୟ ଯେପରିକି ପ୍ରାକୃତିକ ସଂପଦର 
ଅଭାବ, ପୁଞ୍ଜିର ଅଭାବ ଅଥବା ଭିରି ଭୂମିର ଅଭାବ ଆଦି ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଗୌଣ କଥା | 
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ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା ୧୩୧ 


ଉତ୍କଟ ଦାରିଦ୍ର୍ୟର ପ୍ରଧାନ କାରଣ ଭୌତିକ ନୁହେଁ । ଶିକ୍ଷାରେ ମନୋବୃତ୍ତିରେ ଓ 
ଶୃଖ୍ଖଳାରେ ଥବା କେତେକ ଅଭାବବୋଧ | ଅବିକଶିତ ରାଷ୍ଟ୍ରମାନଙ୍କରେ ଶିଳଜୀକରଣ 
ପ୍ରକ୍ରିୟା ପ୍ରଯୁକ୍ତି ବିଦ୍ୟା ବ୍ୟବହାରରେ କ୍ଷେତ୍ରମାନଙ୍କରେ ବିଭେଦ ଭାବ ସୃଷ୍ଟି କରେ ଓ 
ଉଭୟ ତତ୍ଵ ଓ ପ୍ରୟୋଗ କ୍ଷେତ୍ରରେ ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାର ସମସ୍ୟା ସୃଷ୍ଟି ହୁଏ । ଏହି ଦେଶ 
ମାନଙ୍କରେ ମଣିଷ ମାନଙ୍କ ଅପେକ୍ଷା ଯନ୍ତ୍ର ବ୍ଯବହାର ଆହୁରି ସହଜ କାରଣ ଯନ୍ତ୍ର 
ପାଖରୁ ଆବଶ୍ଯକୀୟ ଦକ୍ଷତା ମଧ୍ଯ ସହଜଲବ୍ଧ ହୋଇଥାଏ | ଏହା ଶ୍ରମ ଅପେକ୍ଷା 
ପୁଞ୍ଜିର ଆଧ୍ବକ୍ୟ ଆବଶ୍ୟକତା କରେ | ପ୍ରଖ୍ୟାତ ଅଥ୍ଥଶାସ୍ତୀ ଗୁନାର ମିର୍ଡ଼ାଲ ଏ 
ସଂପର୍କରେ କହନ୍ତି:- “ ଆଧୁନିକ ଜ୍ଞାନକୌଶଳର ବ୍ୟବହାର ଶିଳ୍ପ ବିକାଶ ପ୍ରଭାବ 
ଅଥବା ସମଗ୍ର ଅର୍ଥ ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ସଂକ୍ଷିପ୍ତ କରି ଦେଇଥିଲା | ତଥାପି ଅନ୍ୟ ଅର୍ଥରେ ତାର 
ସୁଫଳ ହେଉଛି ଏହା ସିଧାସଳଖ ସାମାଜିକ ଓ ଆନୁଷ୍ଠାନିକ ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ସହ ସମ୍ମୁଖୀନ 
ହେବା ପ୍ରକ୍ରିୟାକୁ ଏଡ଼େଇ ଦେଇଛି ଯାହା ଅର୍ଥନୈତିକ କାର୍ଯ୍ୟକଳାପକୁ ଦୀର୍ଘଦିନ 
ଧରି ପ୍ରତିରୋଧ କରୁଥଲା ଓ ଅନ୍ଧ ଶ୍ରମ ନିୟୋଗିକରଣକୁ ଚିରସ୍ଥାୟୀ କରୁଥଲା |” 

ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧି କେନ୍ଦ୍ରୀଭୂତ ଅର୍ଥ ବ୍ଯବସ୍ଥାର ତୀବ୍ର ବିରୋଧୀ ଥିଲେ | ଯେହେତୁ 
ସେ ସମ୍ପୂର୍ଣ ଶିନ୍ପୀକରଣର କୁପ୍ରଭାବ ଭଲଭାବରେ ଅନୁଭବ କରିଥଲେ | ମହାତ୍ସା ଗାନି 
ଓ ମାର୍କ ବିଶ୍ଵର ଦୁଇଜଣ ବୈପୁବିକ ଦାର୍ଶନିକ ଥଲେ । ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟର କଥା ଦୁହେଁ 
ପୁଞ୍ଜିବାଦୀ ପଦ୍ଧତିରେ ଉତ୍ପାଦନ ପ୍ରତି ଆସ୍ଥା ସ୍ଥାପନ କରୁ ନଥିଲେ । ସମାଜରେ 
ସାମାଜିକ ଓ ଆର୍ଥକ ସମାନତା ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବା ପାଇଁ ଦୁହେଁ ନିଜ ନିଜ ପନ୍ନାରେ ଲାଗି 
ପଡ଼ିଥିଲେ ¦ ଦୁହେଁ ଦଳିତ ମାନଙ୍କର ଉତ୍ଥାନ ଓ ଶୋଷଣର ଅନ୍ତ କରିବା ପାଇଁ 
ପ୍ରୟାସ କରୁଥିଲେ | ଯଦିଓ ସେମାନଙ୍କର କାର୍ଯ୍ୟ କରିବାର ପନ୍ଛା ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଭିନ୍ନ ଥଲା | 
ଦୁହେଁ ମଣିଷ ଜୀବନରେ ଗୁଣାତ୍ନକ ପରିବର୍ଭନ ଚାହୁଁଥଲେ ଓ ନୂତନ ସାମାଜିକ 
ବ୍ୟବସ୍ଥା ଗଠନରେ ପ୍ରୟାସୀ ଥଲେ | 

ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧି ଆର୍ଥକ ବ୍ୟବସ୍ଥାର ଆରମ୍ଭରୁ ମଣିଷକୁ ସଦଗୁଣ ସମ୍ପନ୍ନ କରିବାକୁ 
ଚାହୁଁଥଲେ, କିନ୍ତୁ ମାର୍କସ୍‌ ଚାହୁଁଥିଲେ ପ୍ରଥମେ ସମାଜରୁ ଅର୍ଥନୈତିକ ବୈଷମ୍ୟ ଦୂରୀଭୂତ 
କରିଦିଆଯାଉ ତାପରେ ମଣିଷ ମଣିଷ ମଧ୍ଯରେ ସଂପର୍କ ଉତ୍ତମ ହେବ | ମହାତ୍ସା 
ଗନ୍ଧିଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ ଥଲା ମଣିଷର ଅର୍ଥନୈତିକ ଜୀବନ ତାର ନୈତିକ କାର୍ଯ୍ୟକଳାପରେ 
ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ସୃଷ୍ଟି ନକରୁ । ତାଙ୍କର ଦୃଢ ଧାରଣା ଥଲା ପ୍ରକୃତ ଜନମଙ୍ଗଳ ସମାଜ 
ଯାହା ଗୋଟିଏ ନ୍ୟାୟସଂଗତ ଅର୍ଥନୀତିକୁ ଆଧୀର କରେ, ତାହା କେବଳ ନୈତିକ 
ଗୁଣ ଓ ଆତ୍ଜିକ ବିକାଶ ଦ୍ଵାରା ଉପଲବ୍ଧ ହୋଇପାରିବ । ସେ ଅପରିସୀମ କାମନାକୁ 
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ବିରୋଧ କରୁଥିଲେ । ମଣିଷର କାମନା ସଦା ଅତୃପ୍ତ । ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ତାର ଅଧ୍ବକରୁ 
ଅଧକ ଆହରଣ କରିବାର ମାନସିକତା ସକ୍ରିୟ ହୋଇ ରହିଛି ମାନବିକ ମୂଲ୍ୟବୋଧକୁ 
ନିଜ ଭିତରେ ସେ ଧାରଣ କରି ରଖୁପାରିବ ନାହିଁ । ତାର ମାନବ ସମ୍ବଳକୁ ଉପଭୋଗ 
କରିବାପାଇଁ ସେ ସକ୍ଷମ ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ । ସେ ମାନସିକ ଦାରିଦ୍ର୍ୟ ଭୋଗ କରୁଥିବ 
ଯାହା ଭୌତିକ ଦାରିଦ୍ର୍ୟଠାରୁ ଆହୁରି ମାରାତ୍କ । ତେଣୁ ସେ କାମନାକୁ ସଂକ୍ଷିପ୍ତ 
କରଣ କରିବାପାଇଁ ନୈତିକତାକୁ ଅସ୍ତ କରିଥଲେ | ଅନ୍ୟ ପକ୍ଷରେ କାମନାକୁ ପରିବର୍ଧିତ 
କରିବାର ନିଶା ନୈତିକ ଜୀବନକୁ ବିପର୍ଯ୍ୟସ୍ତ କରିଦେବ । ଏହା ସମାନତା ଆଦର୍ଶକୁ 
ଆକ୍ରାନ୍ତ କରିବ | ଗୋଷ୍ଠୀ ଜୀବନ ଓ ମାନବିକ ଭ୍ରାତୃତବବାଦକୁ ଧ୍ଵଂସ କରିଦେବ । 
ସରଳ ଜୀବନ ଓ ଉଚ୍ଚ ଚିନ୍ତନକୁ ଆଧାର କରି ରବ୍ଧିମନ୍ତ ହୋଇଥବା ଗ୍ରାମ୍ୟ ଜୀବନକୁ 
କାମନାର ଅଭିବୃଦ୍ଧି ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ବିପର୍ଯ୍ୟସ୍ତ କରିଦେବ | ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧି ପାରମ୍ପରିକ ଅର୍ଥନୀତି 
ଚିନ୍ତନକୁ ସଂଶୋଧନ କରିବାକୁ ଚାହିଁଥିଲେ ଯାହା ସାମାଜିକ ନ୍ୟାୟ ଉପରେ ଦୃଷ୍ଟି 
ନଦେଇ ଲାଭ ଆହରଣ କରିଥା'ନ୍ତି । ଆର୍ଥକ କ୍ରିୟାଶୀଳତା ଉପରେ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦେଲେ 
ହିଁ ଗରିବମାନେ ଉପକୃତ ହେବେ । ସେ ଅପରିମିତ ଦ୍ରବ୍ୟ ଉତ୍ପାଦନ ସପକ୍ଷରେ 
ନଥିଲେ, କିମ୍ବା ଆର୍ଥକ ସଫଳତା ନାଁରେ ମୁଷ୍ଟିମେୟ ବ୍ୟକ୍ତି ଅର୍ଥ ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ କାବୁ କରି 
ରଖୁବାକୁ ମଧ୍ଯ ପସନ୍ଦ କରୁ ନଥିଲେ | ସେ ଗୋଟିଏ ସୁସ୍ଥ ମାନବିକତା ଉପରେ ବେଶି 
ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦେଉଥିଲେ, ଯେଉଁଠାରେ ଲାଭାଂଶ ଗୋଟିଏ ମୁଖ୍ୟ ଭୂମିକା ଗ୍ରହଣ କରିବ । 
କାରଣ ଏହି ଲାଭାଂଶ ଅର୍ଥକୁ ଗରିବ ଓ ସର୍ବହରାଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ବିତରଣ କରି ଦିଆଯିବ | 
ଏହା ହିଁ ଅର୍ଥନୀତିର ମୁଖ୍ୟ କାର୍ଯ୍ୟ । ଏହି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ସାଧନ କରିବାପାଇଁ ସେ ଅର୍ଥ 
ବ୍ୟବସ୍ଥାର କେନ୍ଦ୍ରୀକରଣକୁ ପ୍ରୋତ୍ସାହନ ଦେଉ ନଥଲେ । ଏହି ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ପ୍ରବଳ 
ଲାଭ ହୋଇଥାଏ ସତ କିନ୍ତୁ ଏହି ଲାଭ ଉତ୍ପାଦନରେ ମୁଖ୍ୟ ଭୂମିକା ନିର୍ବାହ କରୁଥିବା 
ଶ୍ରମଜୀବୀମାନଙ୍କୁ ଲାଭାଂଶ ସମବଣ୍ଟନ କରିବାରେ ଅସମର୍ଥ ହୁଏ | କେନ୍ଦ୍ରୀକରଣର 
ଅପକାରିତାକୁ ନିରାକରଣ କରିବା ପାଇଁ ସେ ଅର୍ଥନୀତି ଓ ରାଜନୀତି ବିକେନ୍ଦ୍ରୀକରଣକୁ 
ବିକଳ୍ପ ରୂପେ ଗ୍ରହଣ କରିଥଲେ | ଗାନ୍ଧିଜୀ ଅର୍ଥନୀତି ସହ ନୈତିକତାକୁ ସଂଶ୍ଳିଷ୍ଟ 
କରିବାପାଇଁ ଉପଦେଶ ଦେଉଥିଲେ ! ଗାନ୍ଧିଜୀ ଏକ ସମୟରେ ରାଜନୀତି ଅର୍ଥନୀତି 
ଓ ସାମାଜିକ ପରିବର୍ଭନ କଥା କହୁଥିଲେ | ତାଙ୍କର ସାମାଜିକ ପୁନର୍ଗଠନ ପ୍ରକ୍ରିୟା 
ଶିକ୍ଷାର (ମୌଳିକ ଶିକ୍ଷା) ରୂପାନ୍ତରୀକରଣ ଓ ଆର୍ଥିକ ବିକାଶକୁ ଆଧାରିତ କରି 
. ହେବା ଉଚିତ | ଏଥିପାଇଁ ଗ୍ରାମ୍ୟଶିଳ୍ପ, କ୍ଷମତାର ବିକେନ୍ଦ୍ରୀକରଣ, ଜାତୀୟତା ଭିରିରେ 
ସାମାଜିକ ସଂହତି, ହରିଜନମାନଙ୍କର ବିକାଶ ସାଂପ୍ରଦାୟିକ ସଦଭାବନା ଜାତୀୟ 
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ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା ୧୩୩ 


ଭାଷୀ ଓ ନିଶାନିବାରଣ ନିୟମକୁ ମାଧ୍ୟମ କରି ହିଁ ହେବ | ଉପରୋକ୍ତ ଗଠନ ମୂଳକ 
କାର୍ଯ୍ୟ ଏକ ସମୟରେ ସଂପାଦିତ ହେବା ଉଚିତ୍‌ । ଅର୍ଥନୀତିର ଏକକ ପ୍ରକ୍ରିୟା ସମ୍ଭବ 
ନୁହେଁ । କେବଳ ବିକେନ୍ଦ୍ରୀ କରଣ ପ୍ରକ୍ତିୟା ହିଁ ମାନବ ମଙ୍ଗଳ ପ୍ରକ୍ରିୟା ସହ ଅର୍ଥନୀତିକୁ 
ସମନ୍ବିତ କରିବ | ଭାରତ ଭଳି ଏକ ବିକଶିତ ରାଷ୍ଟ୍ରରେ କେବଳ ବିକେନ୍ଦ୍ରୀ କରଣରେ 
ହିଁ ତାର ସକଳ ପ୍ରଗତି ସମ୍ଭାବନା ରହିଛି । 

ଏ ସଂପର୍କରେ ଖେଦା କମିଟିର ସର୍ବେକ୍ଷଣ ହେଉଛି- “ ଗୋଟିଏ ସମାଜ 
ଯେଉଁଠି ଗୋଟାଏ ପଟରେ ମାନବ ଶକ୍ତିର ବିପୁଳତା ଅନ୍ୟ ପକ୍ଷରେ ମାନବ ଶକ୍ତିକୁ 
ବିନିଯୋଗ କରିବାପାଇଁ ସୁବିଧା ସୁଯୋଗର ଅଭାବ ସେଠାରେ ନିଯୁକ୍ତି ସୁଯୋଗକୁ 
ବୃଵି କରିବା ସମାଜର ମୁଖ୍ଯ ଲକ୍ଷ୍ୟ ହେବା ଉଚିତ । ଯେତେବେଳେ ରାଜିନାମା 
ହେଉଛି ଏହି ଲକ୍ଷ୍ୟ ଓ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଉପରେ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦିଆଯିବା ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ | 

ଆର୍ଥକ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ବିକେନ୍ଦ୍ରୀକରଣ, ଶିଳର ବିସ୍ତାର ଓ ଉତ୍ପାଦନରେ ଶ୍ରମ 
ବିନିଯୋଗ ପଦ୍ଧତି ଆଦି ନିଯୁକ୍ତି ସୁଯୋଗ ସୃଷ୍ଟି କରିବାପାଇଁ କେତେକ ପନ୍ମା | 

ଗତ କେତେ ଦଶନ୍ଧି ହେଲା ଯେତେଗୁଡ଼ିଏ ଉପନିବେଶ ସ୍ବାଧୀନତା ପ୍ରାପ୍ତ 
ହୋଇଛନ୍ତି, ସେମାନେ ଏବେସୁଦ୍ଧା ଅବିକଶିତ ହୋଇଅଛନ୍ତି କାରଣ ସେମାନେ ମଣିଷର 
ଆୟ ଓ ନିଯୁକ୍ତି ସମସ୍ୟାର ସମାଧାନ ସଫଳତାର ସହ କରିପାରି ନାହାନ୍ତି । ସେମାନେ 
ନଗ୍ନ ପୁଞ୍ଜିବାଦର ତ୍ରୁଟିପୂର୍ଣ୍ଣ କେନ୍ଦ୍ରୀକରଣ ଅର୍ଥ ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ଆପଣେଇ ନେଇଛନ୍ତି । 
ଏହି ଅବିକଶିତ ରାଷ୍ଟ୍ରର ନେତାମାନେ ବିପୁଳ ପୁଞ୍ଜି ସଂଚୟ କରିବାର ମୋହରୁ 
ନିଜକୁ ରକ୍ଷା କରିପାରି ନାହାନ୍ତି । 

ଅନ୍ତର୍ଜାତିକ ଶ୍ରମ ସଂଗଠନର ସର୍ବେକ୍ଷଣ ଅନୁସାରେ ବିକଶିତ ରାଷ୍ଟ୍ରମାନେ 
ପ୍ରତିପୋଷଣ କରିଥବା ଅବିକଶିତ ରାଷ୍ଟ୍ରମାନଙ୍କରେ ୪୦ ପ୍ରତିଶତ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବାର 
ଶଲ୍ତି ନିଯୁକ୍ତି ସୁଯୋଗ ପାଇ ନାହାଁନ୍ତି ଅଥବା ବିକଶିତ ରାଷ୍ଟ୍ରମାନଙ୍କର ବଜାରୀକରଣ 
ଅଥଥନୀତିର ନିଯୁକ୍ତି ଅପେକ୍ଷାରେ ଥଅନ୍ତି | ବିତ୍ତଶାଳୀ ଓ ଦରିଦ୍ରଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ସୀମାରେଖା 
ବଢି ବଢି ଚାଲିଛି । ସାଂପ୍ରତିକ ଅର୍ଥ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଧନୀମାନଙ୍କୁ ଅଧକ ଧନୀ ଓ ଦରିଦ୍ରମାନଙ୍କୁ 
ଆହୁରି ଦରିଦ୍ର କରିବାରେ ଲାଗିପଡ଼ିଛି । ସେମାନଙ୍କ ଅର୍ଥନୈତିକ କାର୍ଯ୍ୟକଳାପ 
ବିକାଶର ତତ୍ତ୍ବ ଉପରେ ଏକ ପ୍ରଶ୍ନବାଚୀ ସୃଷ୍ଟି କରୁଛି । ବିଭିନ୍ନ ସ୍କୁଲ ସଂଗଠନ 
ବିକାଶର ପରିଭାଷା ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଦେଇଥାନ୍ତି | ଅନ୍ତର୍ଜାତୀୟ ଶ୍ରମ ସଂଗଠନ, ବିଶ୍ବବ୍ୟାଙ୍କ, 
ବିଶ୍ଵ ବାଣିଜ୍ୟ ସଂସ୍ଥା ଓ ଭାରତୀୟ ଯୋଜନା କମିଶନ ମଧ୍ଯ ଏହାର ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ । ଏହି 
ପରିଭାଷା ଗୁଡ଼ିକର ମୁଳତର୍ତ୍ର ହେଲା ଅର୍ଥନୀତି ଓ ସାମାଜିକ ନ୍ୟାୟ ସମନ୍ବୟ ବିକାଶ 
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୧୩୪ ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା 


ଯୋଜନା ପାଇଁ ରଣ କୌଶଳ ହେବା ଆବଶ୍ଯକ । ଏହି ତତ୍ତ୍ର ପରିଷ୍କାର ଭାବରେ 
ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରେ ଯେ ବିକାଶର ଅର୍ଥ କେବଳ ରାଷ୍ଟ୍ରର ବିକାଶ ନୁହେଁ, ବ୍ୟକ୍ତିର ବିକାଶ 
ମଧ୍ଯ ଏହା ସହ ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ । ପ୍ରକୃତ ବିକାଶ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତିର ପାର୍ଥିବ ଆବଶ୍ୟକତା ଓ 
ଅଣ ପାର୍ଥବ ଅର୍ଥାତ୍‌ ମାନସିକ ଆବଶ୍ଯକତାର ଚରିତାର୍ଥ କରିବା ପ୍ରକ୍ରିୟା ମଧ୍ଯରେ 
ନିହିତ । ଅନ୍ୟ ଅର୍ଥରେ ବିକାଶର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ମଣିଷର ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ହେବା ଉଚିତ୍‌ | 
ପ୍ରକୃତ ବିକାଶ ମୁଳକ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ ସେତିକିବେଳେ ସାର୍ଥକ ହେଲା ବୋଲି ଜାଣିବା 
ଯେତେବେଳେ ବ୍ୟକ୍ତି ନିଜ ସମସ୍ୟା ନିଜେ ସମାଧାନ କରିବ୍ରାର ଦକ୍ଷତାକୁ ଆୟତ୍ତ 
କରିପାରିବ | ଏହାକୁ ମାନବିକ ବିକାଶ ବୋଲି କୁହାଯାଏ । 

ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧିଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରଭାବିତ ହୋଇ କେତେକ ଆଧୁନିକ ଅର୍ଥନୀତିଜ୍ଞ 
ବିକାଶ ପ୍ରତି ସେମାନଙ୍କ ମନୋଭାବ ପରିବର୍ଭନ କରିଛନ୍ତି | ଯଦିଓ ବିଧ୍ୂବବଦ୍ଧ ଭାବରେ 
କୌଣସି ଅର୍ଥନୀତି ଆଧାରିତ ପୁସ୍ତକ ପ୍ରକାଶ କରିନାହାଁନ୍ତି, ଗରିବ ମାନଙ୍କ ପାଇଁ 
ତାଙ୍କର ଉଦ୍‌ବେଗ ତାଙ୍କ ପରିକଳ୍ପିତ ଅର୍ଥ ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରି ରଖୁଛି । ଗରିବ 
ମାନଙ୍କୁ ନିଯୁକ୍ତି ସୁଯୋଗ ନଦେବା ଓ ଦେଶସାରା ଦାରିଦ୍ର୍ଯ ବ୍ୟାପିଯିବାର ମୁଖ୍ଯ 
କାରଣ ହେଉଛି କେନ୍ଦ୍ରୀଭୂତ ଅର୍ଥ ବ୍ୟବସ୍ଥା । ସେହି ହେତୁ ଖଦୀ ଓ ଗ୍ରାମୋଦ୍ୟୋଗକୁ 
ଅର୍ଥନୈତିକ ସ୍ଵାଧୀନତାର ଓ ସମାନତାର ପ୍ରତୀକ ରୂପେ ଗ୍ରହଣ କରିଥଲେ | ଏହା 
ଗ୍ରାମୀଣ ଜନତାଙ୍କୁ କ୍ଷୁଧା, ଆଳସ୍ୟ ଓ ଅଳ୍ପ ଉତ୍ପାଦନ କରିବାର ପ୍ରବ୍ୃତ୍ତିରୁ ମୁକ୍ତି ଦେବ ! 
ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧିଙ୍କ ପ୍ରସ୍ତାବିତ ଅର୍ଥନୀତିର ଆଭିମୁଖ୍ୟ ସଫଳ ହେବ ଯଦି ପ୍ରାକୃତିକ ସମ୍ବଳର 
ସୁବିନିଯୋଗ ହେବ ଓ ଏହି ବିନିଯୋଗ ଶ୍ରମ ଓ ବସୁୁଭିତଭତିକ ହେବ | ଏହା ପୁଣି ମଣିଷ 
କିମ୍ବା ପ୍ରକୃତି ଦ୍ଵାରୀ ପୁନଃ ଉତ୍ପାଦିତ ହେବ । ଏହା ସହ ମଣିଷର କାମନାକୁ ସଂଯତ 
କରିବାକୁ ହେବ ଏବଂ ମଣିଷଦ୍ଵାରା ଉତ୍ପାଦିତ ଦ୍ରବ୍ୟକୁ ବ୍ଯବହାର କରିବାରେ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ 
ଦିଆଯିବ | ବିକାଶ ଓ ପରିବର୍ଭନର ସକଳ ପ୍ରକ୍ରିୟା ବିକେନ୍ଦ୍ରୀକରଣ ମାଧ୍ଯମରେ ହେବ 
ଏବଂ ତଳ ସ୍ତରରୁ ନୂଆ ଆନୁଷ୍ଠାନିକ କାର୍ଯ୍ୟ ପଦ୍ଧତିର ଶୁଭାରମ୍ଭ ହେବ | 

ବି କେନ୍ଦ୍ରୀକରଣର ଫଳ ସେତିକିବେଳେ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାବରେ ହାସଲ 
କରାଯାଇପାରିବ, ଯେତେବେଳେ ତଳ ସ୍ତରରୁ ଯୋଜନାର ସଫଳତା ପାଇଁ କୌଶଳ 
ପ୍ରୟୋଗ କରାହେବ | ଭାରତୀୟ ସମ୍ପିଧାନରେ ସ୍ପଷ୍ଟ ଭାବରେ ଉଲ୍ଲେଖ ଅଛି, 
ସରକାରଙ୍କର ରାଷ୍ଟ୍ର ସ୍ତାୟତ୍ତ ଶାସନର ପୁନରୁତ୍ଥାନ ପାଇଁ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବ | କାରଣ 
ଏହା ସରକାର ଗଠନର ଏକକ ରୁପେ କାର୍ଯ୍ୟ କରିଥାଏ । ଏହା ରାଜନୈତିକ ଓ 
ଆର୍ଥକ କ୍ଷମତାର ଗନ୍ତାଘର ପରି କାର୍ଯ୍ୟ କରିଥାଏ | ଏହାକୁ ସେମାନେ ଆଅତୃନିର୍ଭରଶୀଳ 
ସ୍ଵୟଂଶାସିତ ଗ୍ରାମ ସାଧାରଣତନ୍ତ୍ର ( ସେଲ୍ପ ସଫିସିଏଣ୍ଟ ଆଣ୍ଡ ସେଲ୍ସ ଗଭର୍ଣ୍ଣଙ୍ଗ ଭିଲେଜ୍‌ 
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ଗାନ୍ଧିଙ୍କ ଫେରାଇ ଆଣିବା ୧୩୫ 


ରିପବ୍ତିକ୍‌) ବୋଲି କହୁଥିଲେ | ଆଧୁନିକ ସମାଜ ତତ୍ତ୍ବ କହେ, ମଣିଷ ଗୋଷ୍ଠୀ ଜୀବନ 
ବଞ୍ଚଥବାବେଳେ ସବୁଠାରୁ ବେଶି ଖୁସିରେ ଥାଏ । ପ୍ରଖ୍ୟାତ ଅର୍ଥନୀତିଜ୍ଞ ଡଃ ରାଧା 
କମଲ ମୁଖାର୍ଜୀଙ୍କ ମତ ଅନୁସାରେ ଗ୍ରାମ ଗୋଷ୍ଠୀ ଏକ ନୂତନ ପ୍ରକାର ଶିଷ୍ଟାଚାର 
ଆଧାରରେ ସଜିତ ହେବ । ସହଯୋଗ ଭିତ୍ତିରେ ବିଭିନ୍ନ ଦଳକୁ ନେଇ ଗଠିତ ଏହି 
ଗୋଷ୍ଠୀ ଭବିଷ୍ୟତରେ ରାଜ୍ୟପାଇଁ ସନ୍ତୋଷଜନକ ଭୂମିକା ନିର୍ବାହ କରିବ । କେନ୍ଦ୍ରୀକରଣ 
ସଂସଦୀୟ ଅପେକ୍ଷା ଏହା ଆହୁରି ଫଳପ୍ରଦ ହେବ । 

ଭାରତୀୟ ଯୋଜନାରେ ଗ୍ରାମୀଣ ବିକାଶ ଓ ଗୋଷ୍ଠୀ ସଂଗଠନ ପାଇଁ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ 
ଦିଆଯାଇ ନାହିଁ । ବିନୋବାଜୀଙ୍କ ଗ୍ରାମଦାନ ତତ୍ତଵରେ ସମନ୍ବିତ ଗ୍ରାମୀଣ ବିକାଶ ଓ 
ଗୋଷ୍ଠୀର ବିକାଶ ପାଇଁ ପ୍ରଭୂତ ପରିସର ଥଲା | ସରକାର ଅଥବା ରାଜନେତା କେହି 
ହେଲେ ଗ୍ରାମଦାନର ପୁନର୍ଗଠନ ପାଇଁ ଆଗ୍ରହ ପ୍ରକାଶ କଲେ ନାହିଁ । ଯଦି ଏହା 
କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ ହୋଇଥା'ନ୍ତା ଗ୍ରାମଦାନ ବଙ୍ଗଳା ଦେଶର କମିଲା ମଡ଼େଲ, ଇଜିପଟର 
ସୁପରଭାଇଜ୍‌ଡ଼୍‌ ସମବାୟ, ତଞ୍ଜାନିଆର ଉପାନା ଚାଇନାର କମ୍ୟନ ଏବଂ ସୋଭିଏତ୍‌ 
ସେଣ୍ଟାଲ ଏସିଆ ପରି ଗୋଷ୍ଠୀ ବିକାଶର ଆଦର୍ଶ ହୋଇ ଯାଇଥା' ନ୍ତା | ଏହି ଆଦର୍ଶ ସଂସ୍ା 
ସବୂ ଦେଶରେ ରାଜନୈତିକ ପରିବର୍ଭନ ପରେ ସଂଗଠିତ ହୋଇଥଲା | କିନ୍ତୁ ଭାରତରେ 
ମହାତ୍ସା ଗାନି ସ୍ଵାଧୀନତା ମାଧ୍ଯମରେ ଯେଉଁ ରାଜନୈତିକ ପରିବର୍ଭନ ଆଣିଲେ ଆମେ 
ତାହାର ସଦୁପଯୋଗ କରିପାରିଲୁ ନାହିଁ । ଭାରତର ପୁନର୍ଗଠନର ମାର୍ଗଦର୍ଶନ ପାଇଁ 
ମହାତ୍ସ ଗାନ୍ଧି ବେଶି ଦିନ ବଞ୍ଚରହିଲେ ନାହିଁ । ୧୯୩୮ରେ ସେ ଗ୍ରାମାଞ୍ଚଳର ପୁନର୍ଗଠନ 
ପାଇଁ ସେବାଗ୍ରାମ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ ଆରମ୍ଭ କରିଥିଲେ | ଯେହେତୁ ସ୍ଵାଧୀନତା ସଂଗ୍ରାମ ପାଇଁ 
ସେ ବ୍ୟସ୍ତ ଥିଲେ ଏଥପ୍ରତି ବେଶି ଧ୍ଯାନ ଦେଇପାରିଲେ ନାହିଁ | ଅଧ୍କାଂଶ ଭାରତୀୟ 
ରାଜନେତାମାନେ କ୍ଷମତା ଓ ସ୍ବାର୍ଥକୁ ନେଇ ଏତେ ମତ୍ତ ରହିଲେ ଯେ ସେମାନଙ୍କ 
ଦ୍ଵାରା ଗ୍ରାମାଞ୍ଚଳର ପୁନର୍ଗଠନ କିମ୍ବା ଗୋଷ୍ଠୀର ମଙ୍ଗଳ କାର୍ଯ୍ୟ ହୋଇପାରିଲା ନାହିଁ । 
ସେମାନେ ଅନ୍ଧ ଭାବରେ ଇଂରୋଜମାନଙ୍କ ବିକାଶ ଯୋଜନାକୁ ଅନୁସରଣ କଲେ 
ଯାହାର ଲକ୍ଷ୍ୟ ଧନୀମାନଙ୍କୁ ଆହୁରି ଧନୀ କରିବା ଥିଲା | 

ମହାତ୍କା ଗାନ୍ଧି କହୁଥିଲେ ଅର୍ଥନୀତିର ମୁଳସୂତ୍ର ଆତ୍ସନିର୍ଭରଶୀଳତା ହେବା 
ନିହାତି ଜରୁରୀ | ଗୋଟିଏ ଗାଁ କିମ୍ଭା କେତୋଟି ଗାଁ ସଂଘବଦ୍ଧ ହୋଇ ଗ୍ରାମାଞ୍ଚଳର 
ଅର୍ଥନୀତିକୁ ସଂଚାଳନା କରିବା ଉଚିତ | ସେ କହୁଥିଲେ କେବଳ ଛୋଟ ଦଳ ହିଁ 
ବ୍ୟନ୍ିର ଓ ଗୋଷ୍ଠୀର ସ୍ବାର୍ଥ ସୁରକ୍ଷା କରିପାରିବେ | ଏହା ଗ୍ରାମାଞ୍ଚଳ ଓ ସହରାଞ୍ଚଳରେ 
ଥିବା କ୍ଷମତାକୁ ସମାନ୍ତରାଳ କରିବ | 
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୧୩୬ ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା 


ବିନୋବାଜୀଙ୍କ ଗ୍ରାମଦାନ ଆନ୍ଦୋଳନ ସମବାୟ କୃଷି ଓ ଗ୍ରାମ ପୂର୍ନଗଠନ 
ପାଇଁ ଅନୁପମ ପରିସର ସୃଷ୍ପି କରୁଥିଲା ଯେହେତୁ ଗ୍ରାମଦାନରେ ଜନତା ସେମାନଙ୍କର 
ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ସ୍ଵତ୍ଵାଧ୍ଧକାରକୁ ଗ୍ରାମ ଗୋଷ୍ଠୀ ନିକଟରେ ସମର୍ପଣ କରିଥଲା । ଯଦିଓ 
ଗ୍ରାମଦାନ ଗୋଷ୍ଠୀ ମାଲିକାନାର ଭିତ୍ତିଭୂମି ସ୍ଥାପନ କରିଥଲା, ସରକାରଙ୍କର ଛଳ 
ପ୍ରବୃତ୍ତି ଗୋଷ୍ଠୀ ଜୀବନର ଆଦର୍ଶକୁ ଦୂରକୁ ଠେଲିଦେଲା | ସମୟର ଗତି ପଥରେ 
ଗ୍ରାମଦାନ ଆନ୍ଦୋଳନ ନିରବିଗଲା । ବିନୋବାଜୀଙ୍କ ମୂୃତ୍ୟପରେ ଏହି ନୈତିକ 
ଆନ୍ଦୋଳନକୁ ପୁନରୁତ୍ଥାନ କରିବା କଷ୍ଟକର ହୋଇପଡ଼ିଲା । ଏହି ଆନ୍ଦୋଳନ 
ହୃଦୟ ପରିବର୍ଭନ ଓ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ମାଲିକାନାର ସ୍ବେଚା ଅର୍ପଣକୁ ଆଧାର କରି ଗଢି 
ଉଠିଥୁଲା । ସାମୂହିକ ଉନ୍ନତି ପାଇଁ କାର୍ଯ୍ୟ ସଂପାଦନ କରିବା ନିମନ୍ତେ ପଥ ପରିଷ୍ଠାର 
ଥିଲା | କିନଧୁ ଆମ ଦେଶର ଦୁର୍ଭାଗ୍ୟ ଯେ ସାମାଜିକ ଓ ଅର୍ଥନୈତିକ ପରିବର୍ଭନ 
ପାଇଁ ଗ୍ରାମଦାନ କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ ହୋଇପାରିଲା ନାହିଁ । 

ସାମାଜିକ ପରିବର୍ଭନ ପାଇଁ ଗାନ୍ଧିଙ୍କ ବିଚାରକୁ ସାର୍ଥକ କରିବାକୁ ହେଲେ ଏକ 
ସମୟରେ ରାଜନୈତିକ ଓ ଅର୍ଥନୀତିର ବିକେନ୍ଦ୍ରୀକରଣ ଆବଶ୍ଯକ । ଏହା ବଞ୍ଚତ 
ମାନଙ୍କୁ ଶକ୍ତିଶାଳୀ କରିବ ଓ ସେମାନେ ନିଜପାଇଁ କିଛି ଉତ୍ପାଦନ କରିବା ସଙ୍ଗେ 
ସଙ୍ଗେ ଗୋଷ୍ଠୀପାଇଁ ମଧ୍ଯ କିଛି କରିପାରିବେ | ସେମାନଙ୍କୁ ସଂଗଠିତ କରିବାପାଇଁ 
ବଳପ୍ରୟୋଗ କିମ୍ବା ବାଧ୍ୟ କରାଯିବା ଆବଶ୍ୟକ ପଡ଼ିବ ନାହିଁ । ଯେତେବେଳେ ସେମାନେ 
ଅନୁଭବ କରିବେ ଯେ ସେମାନେ ନିଜେ ସେମାନଙ୍କ ଭାଗ୍ୟର ମାଲିକ ଓ ଅଛ ପୁଞ୍ଜ 
ନିବେଶରେ ସ୍ଵାଧୀନ ଭାବରେ ଉତ୍ପାଦନ କରିପାରିବେ ଏବଂ ଖର୍ଚ୍ଚ କରିପାରିବେ, 
ସେତେବେଳେ ସେମାନେ ସ୍ଵତଃ ରାଜନୀତି କ୍ଷେତ୍ରରେ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ହୋଇପଡ଼ିବେ । 
ରାଜନୈତିକ ଶକ୍ତି ଗ୍ରାମ ପରିଷଦ ପାଖରୁ କାର୍ଯ୍ୟ ନିର୍ବାହ କରିବା ଆରମ୍ଭ କରିଦେବ । 
ଗ୍ରାମ ପରିଷଦରେ ନିଆଯାଇଥିବା ସାମୁହିକ ନିଷ୍ଠରିକୁ କୌଣସି ବାହ୍ୟ ଶକ୍ତି ଅସ୍ଵୀକାର 
କରିପାରିବ ନାହିଁ । ତାପରେ ଏହା ସବୁଠାରୁ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ରାଜନୈତିକ ଏକକ ରୂପେ 
ପରିଗଣିତ ହେବ | ରାଜ୍ୟ ଓ ରାଷ୍ଟ୍ର ସ୍ତରରେ କେବଳ ଗୋଟିଏ ସହାୟକ ଏକକ 
ରହିବ । ସେମାନଙ୍କୁ ଗ୍ରାମ ପରିଷଦର ନିଷ୍ପଭିକୁ ପ୍ରତୀକ୍ଷା କରିବାକୁ ହେବ । ଏହା 
ଉଭୟ ରାଜନୈତିକ ଓ ଅର୍ଥନୈତିକ ସ୍ଥାଣୁତ୍ଵକୁ ଦୂରୀଭୂତ କରିଦେବ | ଏହି ଉପାୟରେ 
ମହାତ୍ସାଗାନ୍ଧି ତଥାକଥିତ ରାଜନୈତିକ ଓ ଅର୍ଥନୈତିକ ରୂପରେଖକୁ ପରିବର୍ଭନ କରିବାକୁ 
ଚାହୁଁଥଲେ | ଆଶା କରାଯାଏ, ରାଜନୈତିକ କର୍ମୀ ଓ ଅର୍ଥନୀତିଜ୍ଞମାନେ ସେମାନଙ୍କ 
ମନୋବୃତ୍ତିରେ ପରିବର୍ଭନ ଆଣିବେ ଏବଂ ମହାତ୍ସା ଗାନିଙ୍କ ବିଚାରକୁ କ୍ରିୟାଶୀଳ 
କରିବାରେ ସଶ୍ରଦ୍ଧ ସହାୟକ ହେବେ | ୮୮୮ 
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ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା ୧୩୭ 


ମହାତ୍ନା ଗାଛି୍କ ଦୃଶ୍ଧିରେ୍‌ 
ପ୍ରକୃତ ସଭ୍ୟତା 


———— ® 2. oe 


ସି ଭ୍ୟତା ସଂପର୍କରେ ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧିଙ୍କ ପରିଭାଷା ହେଉଛି “ ମଣିଷ 


ଯେତେବେଳେ ପ୍ରକୃତି ସହ ଯଥାର୍ଥ ସମନ୍ଵୟ ସ୍ଥାପନ କରିବାକୁ ସମର୍ଥ ହେବ 
ସେତେବେଳେ ସେ ସଭ୍ୟ ମଣିଷ ବୋଲି ପରିଗଣିତ ହେବ | ଜନ୍ମକାଳରୁ ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ମଣିଷର ପ୍ରକୃତି ସହ ଗୋଟାଏ ଆବେଗଗତ ସଂପର୍କ ରହିଛି । ଏହି ସଂପର୍କ ମୃତ୍ୟ 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଅକ୍ଷୁଣ୍ଠ ରହିଥାଏ | ପ୍ରକୃତିର ଅର୍ଥ କେବଳ ପ୍ରାକୃତିକ ସମ୍ବଳ ନୁହେଁ ଏହା 
ସମଗ୍ର ସୃଷ୍ଟିକୁ ବୁଝାଏ । ମଣିଷ ନିଜକୁ ସଭ୍ଯ ବୋଲି ସାବ୍ୟସ୍ତ କରିବାକୁ ହେଲେ 
ବିଶ୍ଵର ସକଳ ସଜୀବଙ୍କ ସହ ସୁସଂପର୍କ ସ୍ଥାପନ କରିବାକୁ ହେବ | ପୃଥିବୀର ସମଗ୍ର 
ପ୍ରାକୃତିକ ଉପାଦାନକୁ ଶ୍ରଦ୍ଧା କରିବାକୁ ହେବ । ପ୍ରତ୍ୟେକ ମଣିଷ ସହ ସଦଭାବନା 
ରଖୁବାକୁ ହେବ । ସର୍ବୋପରି ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ପ୍ରତି ଆନୁଗତ୍ଯ ସ୍ଵୀକାର 
କରିବାକୁ ହେବ । ମଣିଷ ଭାବରେ ଆମେ ଆମର ଏହି ପ୍ରତିବଦ୍ଧତା ପ୍ରତି ବିଶ୍ଵସ୍ତ 
ରହିବା ମଣିଷପଣର କଥା | ଗାନିଜୀଙ୍କ ଅନୁସାରେ ସଭ୍ୟତାର ଅର୍ଥ ନୂହେଁ କାମନାର 
ଅଭିବୃଦ୍ଧି କରିବା ଏବଂ ସେଗୁଡ଼ିକ ଚରିତାର୍ଥ କରିବାପାଇଁ ଆମର ସମସ୍ତ ସାମର୍ଥ୍ୟ ତା 
ପଛରେ ବିନିଯୋଗ କରିଦେବା । ପ୍ରକୃତ ସଭ୍ୟତା ମଣିଷର ଅନ୍ତର୍ଚେତନାରେ 
ପରିବର୍ବିତ ହେଉଥାଏ । ଏହା ତାର ଦୁର୍ଦ୍ବଶାଗ୍ରସ୍ତ ପ୍ରତିବେଶୀ ପ୍ରତି ଦୟାର୍ଦ୍ଧ ବ୍ୟବହାର । 
ପଶୁପକ୍ଷୀମାନଙ୍କର ଦୁଃଖଯନ୍ତ୍ରଣା ପ୍ରତି ସମ୍ବେଦନଶୀଳତା ଓ ବାହ୍ୟ ପ୍ରକୃତିକୁ ସୁରକ୍ଷା 
ଦେବାପାଇଁ ତପ୍ପରତା ଆଦି କାର୍ଯ୍ୟକଳାପକୁ ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ କରିଥାଏ । 

ମାନବ ସଭ୍ୟତାର ସବୁଠାରୁ ବଡ଼ ନୀତି ହେଲା ମାନବ ଜାତି ପ୍ରକୃତି ସହ 
ସୁସଙ୍ଗତ ଓ ସନ୍ତୁଳିତ ସଂପର୍କ ସ୍ଥାପନ କରିବ ! ସେଥୁପାଇଁ ଆମକୁ ଆଧୁନିକ ସଭ୍ୟତାର 
ଭିରି ସଂରଚନା ପାଇଁ ଆବଶ୍ୟକ ହେଉଥିବା ଖଣିଜ ପଦାର୍ଥ ଓ ବୃକ୍ଷର ବ୍ୟବହାରକୁ 
ବିରୋଧ କରିବାକୁ ହେବ | ପ୍ରକୃତିର ଧ୍ଵଂସ ସାଧନ ପ୍ରାକୃତିକ ବିପର୍ଯ୍ୟୟକୁ ସ୍ଵାଗତ 
କରିଆଣେ ! ଏ କଥା ସତ୍ୟ ଯେ ବିଶ୍ଵର ଏହି ଆତ୍ସ ବିଧ୍ଵଂସକାରୀ ସଭ୍ୟତା ଶିଳ୍ଧୀକରଣର 
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୧୩୮ ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା 


ପ୍ରାବଲ୍ୟରୁ ଉଦ୍‌ଭୁତ ହୋଇଛି । କେତେକ କହନ୍ତି ଶୈଜିକ ସମାଜ ଜାତୀୟ ପ୍ରଗତି 
ଅଭିବୃଦ୍ଧି କରେ, କିନ୍ତୁ ଅନ୍ୟପକ୍ଷରେ ଏହା ମାନିବକ ସଂସ୍କୃତି ଓ ସାମାଜିକ ସଂପତ୍ତିର 
ଅବନତି ଘଟାଇଥାଏ । ଖଣି ଶିଳ୍ପ ପାଇଁ ଆମେ ମାଇଲ୍‌ ମାଇଲ୍‌ ବ୍ୟାପି ମାଟିକୁ ଖୋଳି 
ତାଡ଼ି ଏମିତି ନଷ୍ଟଭ୍ରଷ୍ଟ କରିଦେଉ ଯେ ଭବିଷ୍ୟତରେ ତାହା ଅକର୍ମଣ୍ୟ ହୋଇ 
ପଡ଼ିରହେ | ମାଟି ମାଆକୁ ଖୋଳି ତାଡ଼ି ନଷ୍ଟ କରିବା ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ବ୍ଯଥତ ହୋଇ 
ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧି କହୁଥିଲେ, ଏହା ମାଟି ମାଆର ଧର୍ଷଣ | ମାଟି ଆମର ମାଆ ଯେହେତୁ 
ଆମର ବଞ୍ଚ ରହିବା ପାଇଁ ସେ ଖାଦ୍ୟ ଉତ୍ପନ୍ନ କରାଏ | କୌଣସି ପରିସ୍ଥିତିରେ ତାକୁ 
ଧ୍ଵଂସ କରିବାର ଅଧୟକାର ଆମର ନାହିଁ । ମଣିଷର ବିଚାର ଶକ୍ତି ଓ ବିବେକବୋଧ 
ଜାଗ୍ରତ ହେବା ଦିନଠାରୁ ସେ ମାଟି ମାଆର ସୁରକ୍ଷା ପାଇଁ ଟିନ୍ତା କରୁଛି । ଆମେ 
ଭଲଭାବରେ ଜାଣୁ ଯେ, ଶିଳ ବିକାଶ ଫଳରେ ମାଟିର ପ୍ରଭୁତ କ୍ଷତି ସାଧନ ହୁଏ | 
କେବଳ ପ୍ରଲୋଭନ ଓ ସ୍ଵଉପଭୋଗ ପାଇଁ ଆମେ ଶିଳ୍ପକୁ ପ୍ରୋତ୍ସୀହନ ଦେଉଛୁ ଯାହା 
ଚରମ ନିର୍ବୋଧତା ବ୍ଯତୀତ ଆଉ କିଛି ନୁହେଁ । ପ୍ରକୃତିର ବିରୁଦ୍ଧାଚରଣ କରୁଥିବା 
ଅପରାଧ ଆତ୍ୃଘାତୀ ଅପରାଧ ସ୍ଵରୂପ । 

ଶିଳ୍ପ ବିକାଶର ଆଉ ଗୋଟାଏ ଅବଗୁଣ ହେଲା ଏହା ବିଶ୍ବର ପର୍ଯ୍ୟାବରଣକୁ 
ନଷ୍ଟ କରେ | ଯଦିଓ ବିଶ୍ଵର କେତେଜଣ ବିଚାରବନ୍ତ ଚିନ୍ତକ ପୂଥବୀର ପର୍ଯ୍ୟାବରଣଗତ 
ଅବକ୍ଷୟ ବିରୁଦ୍ଧରେ ସ୍ବର ଉତ୍ତୋଳନ କରିବା ଆରମ୍ଭ କରିଦେଲେଣି ତାହା ଅରଣ୍ୟ 
ରୋଦନ ହୋଇ ରହିଯାଉଛି | କର୍ପୋରେଟ ପ୍ରତିନିଧ୍ୂ ଓ ଉଚ୍ଚ ଦରମପ୍ରାପ୍ତ ପ୍ରଯୁକ୍ତିବିତଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରେ ରାଜିନାମା ଏତେ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ଯେ ସ୍ବାର୍ଥ ଓ ତତ୍କାଳିକ ଲାଭ ପାଇଁ ସେମାନେ 
ସମଗ୍ର ସୃଷ୍ଟି ବିରୁଦ୍ଧରେ ଅନ୍ୟାୟ କରି ଚାଲିଛନ୍ତି ¦ ଏହି ବାୟବୀୟ ପୂଥବୀକୁ ଆସନ୍ନ 
ବିପରତିରୁ ରକ୍ଷା କରିବାକୁ ହେଲେ ପର୍ଯ୍ୟାବରଣକୁ ସୁରକ୍ଷିତ କରିବାକୁ ହେବ । 
କଳକାରଖାନା ମାନଙ୍କ ଚିମ୍‌ନିରୁ କ୍ରମାଗତ ବିଷାକ୍ତ ଗ୍ଯାସ୍‌ ପ୍ରବାହିତ ହେବାଦ୍ବାରା 
ଆଖପାଖରେ ବସବାସ କରୁଥିବା ହଜାର ହଜାର ଜନତା ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାର ରୋଗବ୍ୟାଧୂରେ 
ପୀଡ଼ିତ ହେଉଛନ୍ତି । କ୍ଷମତାରେ ଥବା ସ୍ଵାର୍ଥନ୍ତେଷୀ ରାଜନେତାମାନେ ଶିଳ୍ପପତିମାନଙ୍କ 
ପୂର୍ଣ ସମର୍ଥନ ଜଣାଉଛନ୍ତି । ଆଶ୍ଭର୍ଯ୍ୟର କଥା ସେମାନେ ଆଦୌ ଦୁର୍ବବଶାଗ୍ରସ୍ତ ଲୋକଙ୍କ 
କଥା ଚିନ୍ତା କରନ୍ତି ନାହିଁ । ଏହି ବିଷାକୁ ଗ୍ୟାସ୍‌ କେବଳ ବର୍ଭମାନ ପିଢିକୁ ରୁଗ୍ଣ 
କରୁନାହିଁ । ଭବିଷ୍ୟତ ପିଢିକୁ ମଧ୍ଯ କ୍ଷତିଗ୍ରସ୍ତ କରିଚାଲିଛି । ତଥାକଥତ ସଭ୍ୟ ସମାଜ ଏହି 
ସ୍ବାସ୍ଥ୍ୟ ସମସ୍ୟାକୁ ହୃଦ୍‌ବୋଧ କରିବା ଉଚିତ ଓ ଏହି ପ୍ରତିକାର ବ୍ୟବସ୍ଥା ଦ୍ଵାରା ସେମାନେ 
ଭବିଷ୍ୟତ ପିଢିକୁ ସୁରକ୍ଷା ଦେବାପାଇ ପ୍ରତିଶ୍ରୁତି ବଦ୍ଧ ହେବେ ବୋଲି ଆଶା କରାଯାଏ ! 
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ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା ୧୩୯ 


ଗୋଟିଏ ନ୍ୟାୟିକ ଓ ପୂର୍ଣ୍ଠାଙ୍ଗ ସମାଜ, ପରିବେଶକୁ ସୁରକ୍ଷା ଦେବାର ସାମର୍ଥ୍ୟ 
ରଖେ । ପ୍ରଗତିବାଦୀ ଚିନ୍ତକମାନେ ଏବେ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ କ୍ଷୁଦ୍ୁ ସମାଜ ମଧ୍ଯକୁ ଫେରି 
ଆସିଲେଣି ¦ ବିଶ୍ଵର ଆସନ୍ଵ ବିପଦକୁ ଉପଲବ୍ଧି କରି ସେମାନେ ମଧ୍ଯ ଶ୍ଲୋଗାନ 
ଦେଲେଣି କ୍ଷୁଦ୍ର ହିଁ ସୁନ୍ଦର । ସାଂପ୍ରତିକ ପ୍ରଯୁକ୍ତି ବିଦ୍ୟା, ଭୌତିକ, ମାନସିକ ଓ 
ବାୟବୀୟ ସ୍ତରରେ ଯେଉଁପରି ପ୍ରଭୂତ ଧୃଂସଲୀଳା ସୃଷ୍ଟି କରିଚାଲିଛି ତାର ଅନ୍ତ ହେବା 
ନିହାତି ଆବଶ୍ୟକ | ପ୍ରତିବଦଳରେ ସେହିପରି କିଛି ଉପଯୁକ୍ତ ଓ ମଧ୍ୟମ ଧରଣର 
ପ୍ରଯୁକ୍ତି ବିଦ୍ୟାର ପ୍ରଚଳନ ପାଇଁ ପ୍ରଚେଷ୍ଟା କରିବାର ସମୟ ଆସିଲାଣି | କିନ୍ତୁ ଆମେ 
ବିସ୍ଵତ ହେବାନାହିଁ ଯେ ଏହିସବୁ ଚିନ୍ତନ ପ୍ରଥମେ ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧିଙ୍କ ଉପଦେଶ ମଧ୍ଯରେ 
ଉପଲବ୍ଧ ହେଉଥୁଲା | ଗ୍ରାମାଞ୍ଚଳ ମାନଙ୍କରେ କ୍ଷୁଦ୍ର କୃଷି ଶିଳକୁ ସେ ପ୍ରୋତ୍ସାହନ 
ଦେଉଥିଲେ ଯାହା ଫଳରେ ମଣିଷ ଓ ପ୍ରକୃତି ମଧ୍ୟରେ ସୁସଂଗତ ସଂପର୍କ ସ୍ଥାପିତ 
ହୋଇପାରିବ । ପ୍ରକୃତି ଅକ୍ଷୁଣ୍ଠ ରହିବ । ପର୍ଯ୍ୟାବରଣଗତ ସଂକଟ ଦୂରୀଭୂତ ହେବ । 
ଉତ୍ପାଦନ ପଦ୍ଧତି ସରଳୀକରଣ ହେବା । ସ୍ଵନ୍ଥ ଉପଯୋଗୀ, ପ୍ରଯୁକ୍ତି ଜ୍ଞାନର ଆଶ୍ରୟ 
ନିଆଯିବ ଯାହା ଗ୍ରାମାଞ୍ଚଳର ଲୋକମାନେ କମ୍‌ ଖର୍ଚ୍ଚରେ ବ୍ୟବହାର କରିପାରିବେ । 
ଅନ୍ୟ ଅର୍ଥରେ ପ୍ରଯୁକ୍ତି ବିଦ୍ୟା କେବଳ ଜନମଙ୍ଗଳ ପାଇଁ ବ୍ୟବହୃତ ହେବ | ସାଂପ୍ରତିକ 
ଯୁଗରେ ପ୍ରଯୁକ୍ତି ବିଦ୍ୟା ଦରିଦ୍ର ଓ ଅଭାବୀ ଲୋକଙ୍କ ଜୀବିକାକୁ ବାଜିରଖୁ ଧନୀ 
ଲୋକମାନଙ୍କର ସେବା କରି ଚାଲିଛି । ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧି ଚାହୁଁ ନଥଲେ ପ୍ରଯୁକ୍ତି ବିଦ୍ଯା 
ପାଖରେ ମଣିଷ ଦାସ ହୋଇଯାଉ | ସେ ଚାହୁଁଥିଲେ ବିଜ୍ଞାନ ଓ ପ୍ରଯୁକ୍ତି ବିଦ୍ୟାକୁ ସେ 
ତା ନିଜର ଓ ସମାଜର ମଙ୍ଗଳ ପାଇଁ ପ୍ରୟୋଗ କରୁ । ସେ ଯେଉଁ ପରିବେଶରେ 
ବସବାସ କରୁଛି, ତାର ଯୋଗ୍ୟତମ ମାଲିକ ହେଉ | ଲକ୍ଷ୍ୟ ହାସଲ ନିମନ୍ତେ ବିଜ୍ଞାନ 
ଓ ପ୍ରଯୁକ୍ତି ବିଦ୍ୟା ଜନ ମଙ୍ଗଳ ପାଇଁ ନିରପେକ୍ଷ ମାଧ୍ୟମ ହେବା ଉଚିତ | କିନ୍ତୁ 
ଆଜିକାଲି ଏହା ଆଦୌ ନିରପେକ୍ଷ ନୁହେଁ । ଚତୁର ଧନୀ ଓ କ୍ଷମତାଶାଳୀ ଲୋକଙ୍କ 
ସେବାରେ ଏହା ନିୟୋଗ ହେଉଛି | ସେମାନେ ଶୋଷିତ ଓ ବଞ୍ଚତମାନଙ୍କ ଜୀବନ 
ଜୀବିକା ଅପହରଣ କରି ଖୋଲାଖୋଲି ଭାବରେ ଯନ୍ତ୍ରପାତି ଦ୍ଵାରା ଉତ୍ପାଦନ କରୁଛନ୍ତି । 
ରାଜନୀତି ଓ ଯୁଦ୍ଧବାଦୀଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ରାଜିନାମା ହେଉଛି ! ବିଜ୍ଞାନ ଓ ପ୍ରଯୁକ୍ତି ବିଦ୍ୟା 
ମାଧ୍ଯମରେ ବିଶ୍ଵ ଏକ ବିରାଟ ହିଂସାତ୍ସକ ପୃଥ୍ବୀ ଆଡ଼କୁ ଗତି କରୁଛି । ଯୁଦ୍ଧ, 
ଶୋଷଣ ଓ ଦମନ, ଦୁର୍ବଳ ଓ ବଞ୍ଚତ ମାନଙ୍କ ମାଧ୍ଯମରେ ଏହା ବିଶ୍ଵ ପାଇଁ ଦୁର୍ଭାଗ୍ୟକୁ 
ସ୍ଵାଗତ କରି ଆଣିଛି । ବିଶ୍ଵକୁ ପ୍ରଳୟମୁଖୀ କରିଦେଇଛି । ଆଣବିକ ଯୁଦ୍ଧ, ଜୀବାଣୁ 
ଯୁଦ୍ଧ ଆହୁରି ଅନେକ ଦୁଃଖଦାୟକ ଅସ୍ତ ଅତ୍ୟାଧୁନିକ ଜ୍ଞାନ କୌଶଳ ଦ୍ଵାରା ଉ୍ଭାବିତ 
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୧୪୦ ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା 


ହୋଇ ଆତଙ୍କରେ ବିଶ୍ଵକୁ ଥରହର କରିଦେଇଛି । ଏହି ଜ୍ଞାନ କୌଶଳ ହିଂସାକୁ 
ଚରମ ସ୍ଥାନରେ ପହଞ୍ଚାଇ ଦେଇଛି । ବିଶ୍ଵର ସକଳ ସମସ୍ୟାର ସମାଧାନ ପାଇଁ ଆମକୁ 
ଗାନ୍ଧି ଓ ବିନୋବାଙ୍କର ଅହିଂସା ତତ୍ତ୍ଵକୁ ଉଜୀବୀତ କରିବାର ସମୟ ଆସିଛି | ଅହିଂସାର 
ଆହ୍ଵାନ ପାଇଁ ଏହା ପ୍ରକୃଷ୍ଠ ମୁହୂର୍ଭ । କେବଳ ମାନବ ସଭ୍ୟତା ହିଁ ବିଲୁପ୍ତିରୁ ବର୍ଭିପାରିବ, 
ଯଦି ବିଜ୍ଞାନ ଓ ପ୍ରଯୁକ୍ତି ବିଦ୍ୟା ମଣିଷର ବିବେକବୋଧ ଦ୍ଵାରା ନିୟନ୍ତିତ ହେବ | 

ପ୍ରଯୁକ୍ତି ବିଦ୍ୟା ଗୋଟିଏ ବିସ୍ମୟଜନକ ପୁଞ୍ଜିବାଦୀ ସଂସ୍କୃତି ସୃଷ୍ଟି କରିଛି ଯେଉଁଠି 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ଉତ୍ପାଦନ ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ସମ୍ବଳ ଓ ମାଲିକାନା ବ୍ୟକ୍ତି ହୋଇଥାଏ । ଘରୋଇ 
ହେଉ ବା ସାଧାରଣ, ପୁଞ୍ଜିବାଦୀ ସମାଜରେ ଏହି ସମସ୍ୟା ଅତି ଉକ୍କଟ । ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ବା 
ଘରୋଇ ପୁଞ୍ଜିବାଦୀ ଶିଳରେ ଅର୍ଥନୈତିକ ବିଭେଦ ପ୍ରବଳ | ଏହା ଅର୍ଥ ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ପଙ୍ଗୁ 
କରିଦେଇଛି ଓ ଧନୀମାନେ ଆତଙ୍କରାଜ ଚଳାଇଛନ୍ତି । ସେହି ହେତୁ ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧି 
କହିଥିଲେ ସଂପତ୍ତି ସମାନ ଭାବରେ ବଣ୍ଟନ ହେବା ଉଚିତ | ଏହା କ୍ଷୁଦ୍ର ବିକେନ୍ଦ୍ରୀକରଣ 
ସମାଜରେ ହିଁ ସମ୍ଭବ | କାରଣ ଏହା କୌଣସି ହିଂସାତ୍ସକ ବିପୃବ ମାଧ୍ୟମରେ ହାସଲ 
କରାଯାଏ ନାହିଁ । ଧନୀମାନେ ସେମାନଙ୍କ ସମ୍ପଭତିକୁ ସ୍ବେଚଛଛାରେ ସମର୍ପଣ କରିଥା'ନ୍ତି । 
ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧିଙ୍କର ଏହି ତତ୍ତ୍ବକୁ କୁହାଯାଏ ନ୍ଯାସତତ୍ତ । ଏହା ଏକ ନୂଆ ମାନବିକ 
ସଂସ୍କୃତିକୁ ଜନ୍ମ ଦେବ ଯେଉଁଠାରେ ଧନୀମାନଙ୍କର ଗରୀବ ମାନଙ୍କ ପ୍ରତି କରୁଣା ଥିବ 
ଓ ଗରୀବ ମାନଙ୍କର ଧନୀମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଆସ୍ଥା ଓ ବିଶ୍ଵାସ ଥିବ | ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧି ପୁଞ୍ଜିବାଦୀ 
ମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଦ୍ରବ୍ଯର ଅତ୍ୟଧୂକ ଉପଭୋଗ ସପକ୍ଷରେ ନଥିଲେ | ପୁଞ୍ଜିବାଦୀ ମାନଙ୍କର 
କୌଶଳ ହେଲା କାମନାକୁ ତଵରାନ୍ଧିତ କରିବା ଓ ଜନତାଙ୍କ ଉପଭୋଗ ପାଇଁ ଆକର୍ଷଣୀୟ 
ଦ୍ରବ୍ଯ ଉତ୍ପାଦନ କରିବା । ଅଭାବୀ ଜନତାଙ୍କର ଉପଭୋଗ କରିବା ବ୍ଯତୀତ ଅନ୍ଯ 
ଉପାୟ ନଥାଏ ¦ ସେ ବସ୍ତୁ ପାଖରେ ଦାସତ୍ଵ ସ୍ଵୀକାର କରେ । ସେହି ହେତୁ ଗୋଟିଏ 
ଜନମଙ୍ଗଳ ରାଷ୍ଟ୍ରରେ ଧନୀ ଓ ଗରିବ ଉଭୟେ କାମନାକୁ ସ୍ବେଚଛାରେ ସଂଯତ କରିବା 
ଉଚିତ ବୋଲି ସେ ନିବେଦନ କରୁଥଲେ। ତାଙ୍କ ଦର୍ଶନ ସ୍ପଷ୍ଟ ଭାବରେ ପ୍ରଦର୍ଶତ 
କରୁଥିଲା ଯେତେଦିନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆମର ଉପଭୋଗ କରିବାର ଲାଳସା ଅଛି ସମାଜରୁ 
ଶୋଷଣ ବିଲୋପ ସାଧନ ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ । ଏହି ଦର୍ଶନ ନ୍ୟାସବାଦ ସହ ଜଡ଼ିତ 
ଯାହା ଏକ ନୂଆ ମାନବିକ ସଂସ୍କୃତିକୁ ଜନ୍ମ ଦିଏ । 

ଗାନ୍ଧିଜୀ କେବଳ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ମାଲିକାନା ବିରୁଦ୍ଧରେ ନଥଲେ, ସେ ମଧ୍ଯ ରାଷ୍ଟ୍ରର 
ମାଲିକାନାଙ୍କ ବିରୋଧରେ ଥଲେ ଓ ଉପ୍ପାଦକର ମାଲିକାନାଙ୍କୁ ପସନ୍ଦ କରୁଥଲେ | 
ରାଷ୍ଟ୍ରୀୟ ମାଲିକାନା କେନ୍ଦ୍ରୀଭୂତ ଅର୍ଥ ବ୍ଯବସ୍ଥାକୁ ବୁଝାଏ । ସେ ଗ୍ରାମୀଣ ଗରିବ 
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ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା ୧୪୧ 


ମାନଙ୍କୁ ସେମାନଙ୍କ ନିଜର ମଙ୍ଗଳ ପାଇଁ ନୂତନ ଅର୍ଥ ବ୍ଯବସ୍ଥା କରନ୍ତୁ ବୋଲି 
ଉତ୍ସାହିତ କରୁଥିଲେ | ସେ କହୁଥିଲେ ଭୂମିହୀନ ଗରିବମାନେ ସଦାସର୍ବଦା ଉତ୍ପାଦନ 
କାର୍ଯ୍ୟରେ ଲିପ୍ତ ରହନ୍ତି । ତେଣୁ ସେହିମାନେ ହିଁ ହେଉଛନ୍ତି ଉତ୍ପଦକ | କ୍ଷୁଦ୍ର ସମାଜ 
ସଂଚାଳନ ହୋଇପାରିବ ଯେତେବେଳେ କ୍ଷୁଦ୍ର ଉତ୍ପାଦକ ସେମାନଙ୍କ ଉତ୍ପାଦନର ମାଲିକ 
ହେବେ | ସେତେବେଳେ ହିଁ ସେମାନେ ଉପକରଣର ଦ୍ରବ୍ୟର ମୂଲ୍ୟକୁ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ 
କରିପାରିବେ ଓ ନିଜର ଅର୍ଥ ବ୍ୟବସ୍ଥା ନିଜେ କରିପାରିବ । ପ୍ରତ୍ଯେକ ଦେଶର 
ଜାତୀୟକରଣ ଶିଳ୍ପ ଗୋପନୀୟ ପୁଞ୍ଜିବାଦୀ ରାଷ୍ଟ୍ରର ଛାୟାରେ କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଥାଏ । 

ଏଗୁଡ଼ିକ ପରିଚାଳକ ଓ ଅମଲାତନ୍ତ୍ରଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଶର୍ତିଶାଳୀ ହୋଇଥାଏ ! ସେମାନେ 
ସାଧାରଣ ଜନତାଙ୍କ ସର୍ବଶେଷ ମାଲିକ | ସେହି ହେତୁ ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧି ଗୋଟିଏ 
ସମବାୟ ଅର୍ଥ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଉଥିଲେ ଯେଉଁଠାରେ ଧନୀ ଓ ଗରୀବ 
ଉଭୟ “ ଦେବା” ଓ “ ନେବା” ଆଧାରରେ କାର୍ଯ୍ୟ କରିପାରିବେ | 

ଅର୍ଥନୈତିକ ସମାନତା ସଂପର୍କରେ ସେ ତାଙ୍କ ଭାଷାରେ କହୁଥିଲେ ଯାହା 
ବିଶ୍ଵର ସମାଜବାଦୀ ଓ କମ୍ୟୁନିଷ୍ଟ ରାଷ୍ଟ୍ରମାନେ ତାଙ୍କ ଦେଶରେ ପ୍ରଚଳନ କରିବାକୁ 
ସାହସ କରିଛନ୍ତି | ତାଙ୍କର ଗୋଟିଏ ମୁଖ୍ୟ ଆଧାର ହେଲା ବୁଦ୍ଧିଜୀବୀର ପାରିତୋଷିକ 
ଯାହା ଶାରୀରିକ ଶ୍ରମ କରୁଥିବା ଶ୍ରମିକର ପାରିତୋଷିକ ତାହା | ବୁଵ୍ଧିଜୀବୀମାନେ 
ତାଙ୍କର ଉଚ୍ଚମାନର ଜୀବନଶୈଳୀ ଆଳ ଦେଖାଇ ଅଧକ ପାରିତୋଷିକ ନେବାପାଇଁ 
ଦାବି କରନ୍ତି କିନ୍ତୁ ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧି ତାହା ଅନୁମୋଦନ କରି ନଥୂଲେ । ତାଙ୍କ ମତରେ 
ମାନବ ସଂସ୍କୃତି ଦାବୀ କରେ ଯେ ଆମେ ଆମ ଆଖପାଖର ଲୋକମାନଙ୍କ ପାଖରୁ 
ଭୌତିକ ବସ୍ତୁ ଫାଇଦା ଉଠାଇବା ମାନସିକତାକୁ ପରିହାର କରି ଗର୍ବ ଅନୁଭବ 
କରିବାର କଥା ଯେ ଆମକୁ ସେବା କରିବାର ଅବସର ମିଳିଲା । ସେ ଗରିବ ଲୋକଙ୍କ 
ପ୍ରତି ହେଉଥିବା ଶୋଷଣ ଓ ପୀଡ଼ନର ଅନ୍ତ କରିବାକୁ ଚାହୁଁଥିଲେ | ସମଗ୍ର ଗୋଷ୍ଠୀର 
ପରିପୁରକ ବୁଝାମଣା ଓ ସହଯୋଗ ଭିତ୍ତିରେ ଅର୍ଥ ବ୍ୟବସ୍ଥାର ବିବର୍ଭନ ଚାହୁଁଥିଲେ | 
ଯେଉଁଥିରେ ଗୋଷ୍ଠୀର ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତି ଅଂଶଗ୍ରହଣ କରିପାରିବେ | 

ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧିଙ୍କ ଦର୍ଶନର ଆଉ ଗୋଟିଏ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ଦିଗ ହେଲା, ବ୍ୟକ୍ତି ହୁଅନ୍ତୁ 
କି ସମଷ୍ଟି ହୁଅନ୍ତୁ କେହି କାହା ଉପରେ ପ୍ରଭୁତ୍ଵ ବିସ୍ତାର କରୁ ନଥିବେ । କ୍ଷମତାର 
କେନ୍ଦ୍ରୀକରଣ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ଏହିପରି ହୋଇଥାଏ | ଏହି ପଦ୍ଧତିରେ ସବୁପ୍ରକାର ସୁବିଧାରୁ 
ବଞ୍ଚତ ହୋଇଥବା ସାଧାରଣ ଜନତା ଉପରେ ଉପରିସ୍ପ ମାନେ କ୍ଷମତା ବିସ୍ତାର 
କରିଥାନ୍ତି । କ୍ଷମତାରେ ଥିବା ରାଜନୈତିକ ଦଳ, ସାମରିକ ମନ୍ତ୍ରଣାଳୟ, ଧାର୍ମିକ 


Digitized by srujanika@gmail.com 


୧୪୨ ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା 


ମୌଳିବାଦୀ ସମସ୍ତେ ସର୍ବହରାଙ୍କୁ ଅବଦମିତ କରି ରଖୁଥା'ନ୍ତି ଓ ସେମାନଙ୍କ ସାଧାରଣ 
ଜୀବନଯାତ୍ରାର ପ୍ରତି କ୍ଷେତ୍ରରେ ହସ୍ତକ୍ଷେପ କରିଥା'ନ୍ତି | ଏହାକୁ ବିରୋଧ କରି ଗାନ୍ଧିଜୀ 
ଗୋଟିଏ ଭାଗିଦାରୀ ରାଜନୈତିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା କଥା କହୁଥିଲେ ଯେଉଁଠାରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ନାଗରିକ କ୍ଷମତାରେ ଅଂଶଗ୍ରହଣ କରୁଥବେ ଓ ନିଷ୍ପତ୍ତ ନେବା ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ମଧ୍ଯ 
ସଂଶ୍ଳିଷ୍ଟ ଥବେ | ସାଧାରଣ ଜନତାଙ୍କୁ କେବଳ ଭୋଟ ଦାନ ଅଧୁକାର ଦେଇଦେଲେ 
ଯଥେଷ୍ଟ ହେବ ନାହିଁ । ନାଗରିକ ମାନଙ୍କର ନିଷ୍ପତି ନେବା ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ଭୂମିକା ନେବା 
ଭୋଟଦାନ ଅଧୂକାର ପାଇବାଠାରୁ ବେଶି ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ । 
ସାଧାରଣ ଜନତା ନିତି ପ୍ରତିଦିନ ନିଷ୍ପତ୍ତ ନେବାର ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ଜଡ଼ିତ ରହିଲେ 
ହିଁ ଗଣତନ୍ତ୍ର ସଫଳତାର ସହ ସଂପାଦନ ହୋଇପାରିବ । ସେମାନେ ବାସ କରୁଥବା 
ଗୋଷ୍ଠୀରେ କୌଣସି ସମସ୍ୟା ସୃଷ୍ଟି ହେଲେ ତାର ସମାଧାନ ପାଇଁ ପ୍ରଥମେ ସେହିମାନଙ୍କ 
ସହ ପରାମର୍ଶ କରିବା ଉଚିତ । ଏହାଦ୍ଵାରା ସାମାଜିକ ପ୍ରସଙ୍ଗମାନଙ୍କରେ ତା'ର 
ଆଗ୍ରହ ବୃଦ୍ଧି ହେବ । ସେ ସମାଜ ସେବା କରିବା ପାଇଁ ତାଲିମ ପାଇପାରିବ । କିନ୍ତୁ 
ଏହା କେବଳ କ୍ଷୁଦ୍ର ଗୋଷ୍ଠୀ ଭିତରେ ହିଁ ହେବା ଉଚିତ । ଏହାଦ୍ଵାରା ସେମାନେ 
ଗୋଷ୍ଠୀର ସଦସ୍ୟମାନଙ୍କ ସହ ମୁହାଁ ମୁହିଁ ହୋଇ ଭାବ ବିନିମୟ କରିପାରିବେ | ଏହି 
ଅନ୍ତଃ ଭାବ ବିନିମୟ ଗ୍ରାମ ଛୋଟ ସହର ଓ ବଡ଼ ବଡ଼ ସହରର ଗୋଟିଏ ଗୋଟିଏ 
ଅଂଚଳ ମଧ୍ଧରେ ପ୍ରୟୋଗ କରାଯିବା ଉଚିତ | 
ପ୍ରକୃତ ଗଣତନ୍ତ୍ର ଗରିବ ଓ ବେକାରମାନଙ୍କ ପାଇଁ ନିଯୁକ୍ତି ସୁଯୋଗ ସୃଷ୍ଟି ବିନା 
କିଛି କରିପାରେ ନାହିଁ | ନିଯୁକ୍ତି ବିନା ମଣିଷ ଭିତରେ ଥବା ସଜନଶୀଳତାକୁ ତୃରାନ୍ବିତ 
କରାଯାଇପାରିବ ନାହିଁ । ଗୋଟିଏ ସଭ୍ୟ ସମାଜରେ ସମତାର ବିକେନ୍ଦ୍ରିକରଣ ନିହାତି 
ଆବଶ୍ୟକ ଯାହା ଫଳରେ ସାଧାରଣ ଜନତା ତାର କ୍ଷମତାର ସଦୂପଯୋଗ କରିପାରିବ 
ଓ ନିଜ ସମସ୍ୟାକୁ ଗୋଷ୍ଠୀ ସମ୍ମୁଖରେ ଉପସ୍ଥାପନ କରିପାରିବ । ଏହି କ୍ଷମତା 
ବିକେନ୍ଦ୍ରୀକରଣ ପଦ୍ଧତି ମାଧ୍ଯମରେ ବିଭିନ୍ନ ସ୍ତରରେ ବସବାସ କରୁଥିବା ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରେ ସୁସଂପର୍କ ସ୍ଥାପନ ସମ୍ଭବ ହୋଇପାରିବ । ଏହା କ୍ଷମତା ପରିସରରେ ଥବା 
ଦମନକାରୀ ଉପାଦାନମାନଙ୍କୁ ହ୍ରାସ କରିପାରିବ ଓ ପରେ ଏହାର ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ବିଲୋପ 
ସାଧନ ହୋଇପାରିବ । ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧି ରାଷ୍ଟ୍ରର ଦମନକାରୀ ଶକ୍ତିକୁ ସୂଜନକାରୀ 
ଶକ୍ତିରେ ପରିବର୍ଭନ କରିବା ପାଇଁ ଚାହୁଁଥଲେ ! 
ଭାରତୀୟ ସମାଜ ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାର ବୈଷମ୍ୟରେ ଭରପୂର | ଅର୍ଥନୈତିକ ବୈଷମ୍ୟ 
ବ୍ୟତୀତ ନିମ୍ବ ବର୍ଗର ଲୋକମାନଙ୍କ ଭିତରେ ମହିଳା, କୃଷକ, ହରିଜନ ଓ ଆଦିବାସୀ 
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ଗାନ୍ଧିଙ୍କ ଫେରାଇ ଆଣିବା ୧୪୩ 


ଆଦି ବିଭିନ୍ନ ପର୍ଯ୍ୟାୟଭୁକ୍ତ ମଣିଷ ଅଛନ୍ତି । ସେମାନେ ଗୁଡ଼ାଏ ଅକ୍ଷମତା ଓ 
ଦମନଲୀଳାରେ ପୀଡ଼ିତ ହୋଇଥା'ନ୍ତି । ସେମାନେ କେବଳ ଆର୍ଥକ ସ୍ତରରେ ବଞ୍ଚିତ 
ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ, ରାଜନୈତିକ କ୍ଷେତ୍ରରେ କ୍ଷମତାହୀନ ଓ ସାମାଜିକ ସ୍ତରରେ ନିଷ୍ଠେଷିତ । 
ସେମାନଙ୍କ ବିକାଶର ପରିସରକୁ ବୃଵି କରିବା ପାଇଁ ସାମାଜିକ ସମବେଦନା ଓ 
ପ୍ରଚେଷ୍ଟାରେ ନିଷ୍ଠାର ଆବଶ୍ଯକତା ରହିଛି । ସେହି ହେତୁ ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧି ଗୋଟିଏ 
ସଫଳ ସୁପାରିଶ କରିଥଲେ ଯାହାଦ୍ଵାରା ନିଷ୍ଣେଷିତ ମାନେ କେବଳ ବିକାଶ ହେବା 
ନିମନ୍ତେ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ହେବେ ନାହିଁ, ସହଭାଗିତା ସୂତ୍ରରେ ସେମାନଙ୍କ ଦକ୍ଷତା ଉପଯୋଗ 
କରାଯାଇପାରିବ । ରାଜନୈତିକ କ୍ଷେତ୍ର ହେଉ ଅଥବା ସାମାଜିକ, ସେମାନଙ୍କୁ ସବୁ 
ପ୍ରକାର କ୍ଷମତା ପରିସର ଭିତରେ ସାମିଲ୍‌ କରାଯାଇପାରିବ | ତାଙ୍କର ବିଚାର ଧାରାକୁ 
କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ କରିବାପାଇଁ ଗୁଡ଼ାଏ ସଂଗଠନ ଓ ଅନୁଷ୍ଠାନମାନ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କଲେ | ଏହି 
ଅନୁଷ୍ଠାନ ଗୁଡ଼ିକ ଉପରୋକ୍ତ ଶ୍ରେଣୀଭୁକ୍ତ ମାନଙ୍କ ମଙ୍ଗଳ ପାଇଁ କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଥିଲା | 
ଯଦିଓ ଜାତିପ୍ରଥା ମୂଳରେ ଶ୍ରମ ବିଭାଜନ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଥଲା, ତଥାପି ବୁବିଜୀବୀ ଓ 
ଶ୍ରମଜୀବୀମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ତୀବ୍ର ବିଭେଦ ଥଲା | ଶାରୀରିକ ଶ୍ରମ କରି ଜୀବିକା 
ନିର୍ବାହ କରୁଥିବା ସଂପ୍ରଦାୟକୁ ସମାଜ ପୂଣ୍ୟ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଦେଖୁଥିଲା | ଏହି ମନୋବୃରି 
ଯୁଗଯୁଗ ଧରି ଚଳି ଆସୁଥଲା। ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧି ସମାଜର ଏହି ପାପକୁ ସାମାଜିକ 
ସଂସ୍କାର ମାଧ୍ୟମରେ ମୁଳୋପ୍ପାଟନ କରିବାକୁ ଚାହୁଁଥଲେ | 

ଭାରତର ସ୍ଵାଧୀନତା ଆନ୍ଦୋଳନ ବେଳେ ଯେଉଁମାନେ ଏହି ଆନ୍ଦୋଳନରେ 
ଯୋଗ ଦେଇଥଲେ, ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧି ସେମାନଙ୍କ ନିମନ୍ତେ ନିଜ ଖାଦ୍ଯ ପାଇଁ ଶ୍ରମ 
କରିବା ବାଧ୍ୟତାମୂଳକ କରିଥଲେ | ସେ ବୁଦ୍ଧିଜୀବୀଙ୍କ କିଛି ଶରୀର ଶ୍ରମ କରିବା ପାଇଁ 
ଉଦ୍‌ବୁଦ୍ଧ କରୁଥିଲେ ଯାହା ଫଳରେ ସେମାନେ ଶରୀର ଶ୍ରମକୁ ଘୃଣ୍ୟ ମନେ କରୁଥିବା 
ମାନସିକତାରୁ ଉର୍ବ୍ଧକୁ ଉଠିପାରିବେ | ସେ ଖାଦ୍ୟପାଇଁ ଶ୍ରମ କରୁଥିବା ଶ୍ରମିକ ମାନଙ୍କୁ 
ମର୍ଯ୍ୟାଦା ପ୍ରଦାନ କରୁଥିଲେ ଯାହା ଫଳରେ ସେମାନଙ୍କ ହୀନମନ୍ୟତା ଦୂର 
ହୋଇପାରିଥିଲା | 

ଅସୃଶ୍ୟତା ହିନ୍ଦୁବାଦ ପାଇଁ ଆଉ ଗୋଟିଏ କଳଙ୍କ | କୌଣସି ହିନ୍ଦୁ ଗ୍ରନ୍ଧ ଏହାକୁ 
ଅନୁମୋଦନ ନକରିବା ସତ୍ତ୍ଵେ ଅଧକାଂଶ ହିନ୍ଦୁ ଅସ୍ପଶ୍ଯ ମାନଙ୍କ ଉପରେ ସାମାଜିକ 
ଦମନଲୀଳା କରିଥା'ନ୍ତି । ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧି ଏହା ବିରୁଦ୍ଧରେ ବିପ୍ଲବ କରିଥଲେ ଓ 
ସମାଜରୁ ଏହି କୁସଂସ୍କାରର ଦୂରୀକରଣ ପାଇଁ ସବୁପ୍ରକାର ପ୍ରଚେଷ୍ଟା ଜାରି ରଖୁଥିଲେ । 
ଏହି କୁପ୍ରଥାର ଦୂରୀକରଣ ପାଇଁ ସେ ତାଙ୍କର ଅନୁଗତମାନଙ୍କୁ ହରିଜନମାନଙ୍କ ସହ 
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୧୪୪ ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା 


ଅନ୍ତର୍ଜାତିୟ ବିବାହ କରିବାକୁ ନିବେଦନ କରୁଥିଲେ | ଏଥରେ ସେ ବହୁ ପରିମାଣରେ 
ସଫଳ ହୋଇଥଲେ । ପରବର୍ଜୀ ପର୍ଯ୍ୟାୟରେ ବାବା ସାହେବ ଆମ୍ବେଦକର ଅସ୍ପୃଶ୍ୟତା 
ଦୂରୀକରଣ ପ୍ରସଙ୍ଗ ନିଜ ହାତକୁ ନେଇଥଲେ | ଏବେ ସୁଦ୍ଧା ଆମ ଦେଶର କେତେକ 
ସ୍ଥାନରେ ଅସ୍ପୃଶ୍ୟତା ପ୍ରଥା ପ୍ରଚଳିତ ରହିଛି । ଦରିଦ୍ର ହରିଜନମାନେ ନିଷ୍ଠେଷିତ ଓ 
ପୀଡ଼ିତ ହେଉଛନ୍ତି । ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ବିଚାର ଏବେ ବି କାର୍ଯ୍ୟକ୍ଷମ ଅଛି ଓ ଅସ୍ପଶ୍ୟ 
କୁହାଯାଉଥୁବା ଦଳିତମାନଙ୍କ ତାହା ଦୁର୍ଦଶାମୁକ୍ତ କରିବାରେ ସହାୟକ ହେଉଛି । 
ମହାତ୍ସାଗାନ୍ଧି ନାରୀ ମୁକ୍ତି ପାଇଁ ଅତ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରଶଂସନୀୟ ପ୍ରଚେଷ୍ଟା କରିଥିଲେ | ଅନେକ 
ଗ୍ରାମ୍ୟ ମହିଳା କେବଳ ପରିବାର କେନ୍ଦ୍ରିକ ହୋଇଥିଲେ | ଗାନ୍ଧିଜୀ ସେମାନଙ୍କୁ 
ସାଧାରଣ କ୍ଷେତ୍ରକୁ ଆଣିଲେ ଓ ପୁରୁଷ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦାସତ୍ବରୁ ମୁକ୍ତ କଲେ | ଗାନ୍ଧିଜୀ 
ସ୍ଵୀକାର କରୁଥିଲେ ନାରୀମାନେ ହିଁ ଅହିଂସା ଆନ୍ଦୋଳନକୁ ସ୍ଵାଧୀନତା ଆନ୍ଦୋଳନ 
ସମୟରେ ତୃରାନ୍ତିତ କରିଥଲେ | 

ଜାତୀୟ ଜୀବନ ସ୍ତୋତ ସହ ଆଦିବାସୀ ମାନଙ୍କୁ ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ କରିବା ଏକ ନ୍ୟାୟିକ 
ଓ ଯଥାର୍ଥ ସାମାଜିକ ଶୃଙ୍ଖଳା । ସେମାନେ ସାମାଜିକ ଓ ରାଜନୈତିକ ଜୀବନଠାରୁ 
ଦୂରରେ ରହନ୍ତି । ସେମାନେ ମଧ୍ଧ ଶାରୀରିକ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ନିଃସଙ୍ଗ ଓ ଅର୍ଥନୈତିକ ଦୃଷ୍ଟିରୁ 
ଶୋଷିତ | ସେମାନେ ଜାତୀୟ ସଂହତି ସହ ସମନ୍ବିତ ହେବାର ଆବଶ୍ୟକତା ରହିଛି | 
ବଣ ଜଙ୍ଗଲ ମଧ୍ଯରେ ବସବାସ କରୁଥିବା ଆଦିବାସୀମାନଙ୍କ ବଞ୍ଚବାପାଇଁ ନିଯୁକ୍ତି ଓ 
ଯଥାଥି ଶିକ୍ଷା ଦିଆଯିବା ଉଚିତ, ଯାହା ଫଳରେ ସେମାନେ କୁସଂସ୍କାର ପୂର୍ଣ ଜୀବନଯାପନରୁ 
ମୁକ୍ତ ହେବେ | ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧିଙ୍କ ବିଚାରର ମୂଳ ଲକ୍ଷ୍ୟ ହେଲା, ସାମାଜିକ ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ 
ଏପରି ପରିବର୍ଭନ କରିବାକୁ ହେବ, ଯେଉଁଠାରୁ ଶୋଷଣ ସଂପୂର୍ଣ ଭାବରେ ନିଶ୍ଚିହ୍ନ 
ହୋଇଯିବ | କ୍ଷମତାଶାଳୀ ମଣିଷ ଓ ଦୁର୍ବଳ ସାଧାରଣ ମଣିଷ ମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ 
କୌଣସି ବିଭେଦ ରହିବ ନାହିଁ | ସମସ୍ତେ ସମାଜରୁ ସମାନ ଅଧ୍ୁକାର ଓ ମର୍ଯ୍ୟାଦା 
ପାଇବେ | ଅହିଂସାତ୍ସକ ସାମରିକ ରଣକୌଶଳ ଦ୍ଵାରା ସେ ଏସବୁ ହାସଲ କରିବାକୁ 
ଚାହୁଁଥଲେ । ଗୋଟିଏ ଯଥାର୍ଥ ଗୋଷ୍ଠୀ ଜୀବନର ଉପଲବ୍ଧି ହେଉଛି, ବଞ୍ଚବାପାଇଁ 
ଆବଶ୍ୟକୀୟ ବସ୍ତୁର ସମାନ ବଣ୍ଟନ ଓ ପ୍ରକୃତିର ଅବଦାନକୁ ନ୍ୟାୟସଂଗତ ବ୍ୟବହାର, 
ବିଜ୍ଞାନ ଓ ପ୍ରଯୁକ୍ତି ବିଦ୍ୟାର ନିରପେକ୍ଷ ପ୍ରୟୋଗ ଓ ନିଷ୍ପରି ନେବାର ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ 
ଜନତାଙ୍କର ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଅଂଶଗ୍ରହଣ | ଏହା ପ୍ରକୃତ ଆଧୁନିକ ସଭ୍ୟତାର ଅନ୍ବେଷଣ | 

ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧିଙ୍କ ମତରେ ଆଦିବାସୀମାନଙ୍କୁ ସେବା ଯୋଗାଇଦେବା ସମାଜ 
ପାଇଁ ଆମେ କରୁଥିବା କାମ ମଧ୍ୟରେ ଏକ ଅତ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରଶଂସନୀୟ କାର୍ଯ୍ୟ । ସାରା 
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ଗାନିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା ୧୪୫ 


ଭାରତରେ ଆଦିବାସୀମାନେ ବ୍ୟାପି ରହିଛନ୍ତି । ଆମେ ସେମାନଙ୍କ ସଂସ୍କୃତିର 
ସହାୟତାରେ ଜାତିର ବିକାଶ କରିବାକୁ ଚାହୁଁ । ବେଳେବେଳେ ସେମାନଙ୍କ ସଂସ୍କୃତି 
ସହ ଆମ ଆଧୁନିକ ସ୍ଵାର୍ଥସର୍ବସ୍ଵ ସଂସ୍କୃତିର ସଂଘାତ ସପଷ୍ଟି ହୁଏ । ଆଦିବାସୀମାନେ 
ଗୋଷ୍ଠୀ ଜୀବନ ବଞ୍ଚବାରେ ବିଶ୍ଵାସ କରନ୍ତି ¦ ସେମାନେ ସାମୁହିକ ନିଷ୍ପତ୍ତି ନେବାରେ 
ଅଭ୍ୟସ୍ତ | ସେମାନେ ତାଙ୍କ ଚତୁପାର୍ଶ୍ବରେ ଥବା ଲୋକଙ୍କ ପାଇଁ ତ୍ୟାଗ କରିବା ପାଇଁ 
ସର୍ବଦା ପ୍ରସ୍ତୁତ ଥାଆନ୍ତି । ସେମାନେ ନିଜ ଜୀବନ ଅପେକ୍ଷା ପ୍ରକୃତିକୁ ବେଶି ଭଲ 
ପାଆନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କ ସାଂସ୍କୃତିକ ଏତିହ୍ଯକୁ ଅକ୍ଷୁର୍ଣ୍ଣ ରଖୁ ଆମେ ସେମାନଙ୍କର 
ବିକାଶ ସାଧନ କରିବା ଉଚିତ୍‌ । ଏସବୁ କରିବା ପରିବର୍ରଗେ ଆଧୁନିକ ସଭ୍ୟତା 
ସେମାନଙ୍କ ସାଂସ୍କୃତିକ ସଂପଦ ପାଖରୁ ସେମାନଙ୍କୁ ଛିନ୍ନ କରିଛି । ସେମାନଙ୍କ ବାସହରା 
କରୁଛି । ବାସସ୍ଥାନରୁ ସେମାନଙ୍କୁ ବିସ୍ତାପିତ କରି ସେହି ସ୍ଥାନରେ ଖଣି ଖାଦାନ ଓ କଳ 
କାରଖାନା ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରାଯାଉଛି | ମୂଳ ସ୍ଥାନରୁ ବାସଚ୍ୟତ ହୋଇ ସେମାନେ ଯାଯାବର 
ପରି ବିଭିନ୍ନ ଆଡ଼େ ଘୁରି ବୁଲୁଛନ୍ତି । କର୍ପୋରେଟ୍‌ ସଂଘ ଓ ମୋଟା ଅଙ୍କର ଦରମା 
ପାଉଥିବା ସରକାରୀ କର୍ମଚାରୀମାନେ ଆଦିବାସୀମାନଙ୍କ ଅଇଥାନ ଓ ପୁନର୍ଗଠନ 
ନିମନ୍ତେ ଆଦୌ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ଭାବରେ ଚିନ୍ତା କରୁନାହାନ୍ତି । ବିକାଶ ନୀରେ ସେମାନଙ୍କ 
ପ୍ରତି ଏପରି ଅନ୍ୟାୟ ବ୍ଯବହାର ଅତ୍ୟନ୍ତ ପୀଡ଼ାଦାୟକ | ସେମାନେ ଆମ ଦେଶର 
ପ୍ରାଚୀନ ଅଧବାସୀ । ସେମାନେ ସଂରକ୍ଷିତ ହେବା ଆବଶ୍ୟକ | ସତର୍କତା ଓ ଯତ୍ନର 
ସହ ସେମାନଙ୍କୁ ପରିଚାଳନା କରାଯିବା ଉଚିତ ! ସେହି ହେତୁ ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧି ତାଙ୍କର 
୧୯ଟି ଗଠନ ମୂଳକ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ ମଧ୍ୟରେ “ ଆଦିବାସୀ ସେବାପ୍ରସଙ୍ଗ ” ଅନ୍ତର୍ଭୂକ୍ତ 
କରିଥିଲେ | ଆଦିବାସୀଟିଏ ଆଦୌ ଜଙ୍ଗଲ । ଧ୍ଵଂସ କରେନାହିଁ, ଉପରୁ ଗଡ଼ି ଆସୁଥିବା 
ଝରଣାର ଧାରାକୁ ପ୍ରଦୂଷିତ କରେ ନାହିଁ । ଜଙ୍ଗଲ ମାଫିଆମାନେ ହିଁ ଜଙ୍ଗଲକୁ 
ମରୁଭୂମିରେ ପରିଣତ କରନ୍ତି | ସେମାନେ ଜଙ୍ଗଲ ଭୂଇଁରେ ଶସ୍ୟ ଉତ୍ପାଦନ କରନ୍ତି | 
ଫଳ ଧାରଣ କରୁଥିବା ବୃକ୍ଷକୁ କାଟନ୍ତି ନାହିଁ । ସେହିଭଳି ସେମାନେ ଯେହେତୁ 
ଝରଣାର ଜଳ ପାନ କରନ୍ତି କଦାପି ଝରଣାକୁ ପ୍ରଦୂଷିତ କରନ୍ତି ନାହିଁ । ଆଧୁନିକ 
ବିକାଶ ମୂଳକ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ ଆଦିବାସୀଙ୍କ ସ୍ଵାର୍ଥ ବିରୋଧରେ ଯାଉଛି । ଆଦିବାସୀମାନଙ୍କ 
ପାଇଁ ହେଉଥିବା ବିକାଶ ଯୋଜନାର ରୂପରେଖକୁ ପରିବର୍ଭନ କରିବାକୁ ହେବ । 
ସେତେବେଳେ ହିଁ ସେମାନେ ତିଷ୍ଠି ରହିବେ ଓ ନିଜକୁ ବିକଶିତ କରିବାର ସୁଯୋଗ 
ପାଇବେ । ସେମାନଙ୍କର ପ୍ରଭୁତ ଉନ୍ନତି ସାଧନ ହୋଇପାରିବ । 


Is) 
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୧୪୬ ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା 


ଜଳ ଓ ଦଳିତନ୍କଂ ପାଇଁ 
ମହ୍ରାତ୍ସା ଗାନି 


ମହାତ୍ସା ଗାନ ପୂଥବୀରେ ପାଦଥାପିଥବା ଜଣେ ବିରଳ ମଣିଷ । ଆମ ଦେଶକୁ 


ଇଂରେଜ ଉପନିବେଶ କବଳରୁ ମୁକ୍ତ କରିଥିଲେ ବୋଲି ସେ ମହାତ୍ସା ନୁହଁନ୍ତି ବରଂ 
ଦୁର୍ଦଦଶାଗ୍ରସ୍ତ ଲୋକଙ୍କ ପାଇଁ ନିଜେ ଦୁର୍ବଶା ଭୋଗିଥ୍‌ଲେ ବୋଲି ସେ ମହାତ୍ସା 
ଭାରତ ଭୂଇଁରେ ତାଙ୍କର ଆବିର୍ଭାବ ଜାତିକୁ ଉବ୍ଦୀପିତ କରିଥଲା ଏବଂ ସେ ସାରା 
ବିଶ୍ଵର ବିବେକବୋଧକୁ ଆଲୋଡ଼ିତ କରିଥିଲେ | ତାଙ୍କ ସଂପର୍କରେ ଜବାହରଲାଲ 
ନେହେରୁ ଭାରତ ଆବିଷ୍ଠାର ଗ୍ରନ୍ଧରେ କହନ୍ତି- 

“ ଏବଂ ଗାନ୍ଧି ଆସିଲେ । ସେ ସତେଜ ବାୟୁର ଶର୍ତିଶାଳୀ ସ୍ତୋତଟିଏ ପରି 
ଥିଲେ | ଯାହା ଆମକୁ ବିସ୍ତାରିତ କରିଦେଲା | ଆମେ ଗଭୀର ନିଃଶ୍ଵବାସଟିଏ ନେଲୁ 
ସେ ଆଲୋକର ଶିଖାଟିଏ ଥଲେ ଯାହା ଘନ ଅନ୍ଧକାରକୁ ଭେଦ କରିଥଲା ଓ ଆମ 
ଚକ୍ଷୁରୁ ପରଳ ହଟେଇଥୁଲା | ବିଘୁର୍ଣ୍ଣିତ ବାୟୁ ବଳୟ ପରି ସେ ଅନେକ ବସ୍ତୁକୁ 
ବିଶୃଙ୍ଖଳିତ କରିଦେଲେ କିନ୍ତୁ ଜନତାର ମସ୍ତିଷ୍ପକୁ କର୍ମକ୍ଷମ କରାଇଦେଲେ । ସେ 
ସ୍ବର୍ଗରୁ ଅବତରଣ କରି ନଥଲେ ବରଂ ସେ ଲକ୍ଷ ଲକ୍ଷ ଜନତାଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ ବାହାରି 
ଆସିବା ପରି ମନେ ହେଉଥିଲେ । ସେମାନଙ୍କ ଭାଷା କହୁଥିଲେ | ସର୍ବଦା ସେମାନଙ୍କ 
ସୁବିଧା ଅସୁବିଧା ପ୍ରତି, ଦୁର୍ବିସହ ପରିସ୍ଥିତି ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟି ନିବଦ୍ଧ କରିଥଲେ | ଶ୍ରମିକ ଓ 
କୃଷକ ମାନଙ୍କର ଉତ୍ଥାନ ପାଇଁ ସେ ଆମକୁ କହୁଥିଲେ | ସେମାନଙ୍କର ଶୋଷଣ 
କଷଣର ବିଲୋପ ସାଧନ କରିବାକୁ ହେଲେ ଯେଉଁ ବ୍ୟବସ୍ଥା ସେମାନଙ୍କୁ ଏହିପରି 
ଦୂର ଶାସ୍ପସ୍ତ କରିଛି ତାର ଉଚ୍ଛେଦ କରିବାକୁ ଚାହୁଁଥିଲେ | ସେତେବେଳେ ରାଜନୈତିକ 
ସ୍ବାଧୀନତା ଗୋଟିଏ ନୂଆ ରୂପ ନେଲା ।” 

ଯଦିଓ ସ୍ଵାଧୀନତା ସଂଗ୍ରାମର ନେତୃତ୍ଵ ନେବା ତାଙ୍କର ମୁଖ୍ଯ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ଥିଲା, 
ତା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ସମାନ୍ତରାଳ ଭାବରେ ଗଠନମୂଳକ କାର୍ଯ୍ୟ ଦ୍ଵାରା ସମାଜରୁ 
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ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା ୧୪୭ 


ଦଳିତମାନଙ୍କର ଦୁର୍ବଶା ଦୂରୀଭୂତ କରିବାପାଇଁ ଅକ୍ଲାନ୍ତ ଉଦ୍ୟମ ଜାରି ରଖୁଥିଲେ | 
ସେ କହୁଥୂଲେ ସାଧାରଣ ଲୋକଙ୍କର ଦୁଃଖ ଦୁର୍ବଶା ଦୂରୀଭୂତ ନ ହେଲେ 
ରାଜନୈତିକ ସ୍ବାଧୀନତାର କିଛି ଅର୍ଥ ନାହିଁ । ଦାରିଦ୍ର୍ୟ ମୁକ୍ତ ଭାରତ ରାଜନୈତିକ 
ସ୍ଵାଧୀନତାର ମାପଦଣ୍ଡ ହେବ | ସେ ଅନୁଭବ କରୁଥିଲେ ଦାରିଦ୍ର୍ୟ ମଣିଷକୁ ଅଜ୍ଞ ଓ 
ଆଳସ୍ୟପରାୟଣ କରି ରଖେ | ସେମାନଙ୍କର ଉତ୍ଥାନ ହେବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ 
ଏସବୁ ଆପେ ଆପେ ଦୂରୀଭୂତ ହୋଇଯିବ । ସେମାନଙ୍କୁ କୁଟୀର ଶିଳ୍ପ ଉପରେ 
ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେବାପାଇଁ ସଚେତନ କରୁଥିଲେ | ଏହି କୁଟୀର ଶିଳ୍ପ ହିଁ ସେମାନଙ୍କୁ 
ନିଶ୍ଚିତ ନିଯୁକ୍ତି ସୁଯୋଗ ଦେବ ବୋଲି ବୁଝାଉଥୁଲେ । ଯେଉଁମାନେ ଦାରିଦ୍ର୍ୟକୁ 
ଦୈବୀକୃତ ବୋଲି କହୁଥିଲେ ସେମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ବିରକ୍ତିଭାବ ପ୍ରଦର୍ଶନ କରୁଥିଲେ | 
ସେ ସାହସର ସହ ପ୍ରଚାର କଲେ ଦାରିଦ୍ର୍ୟ ମନୁଷ୍ୟକୃତ ଏବଂ ମଣିଷ ଦ୍ଵାରା ହିଁ 
ଏହାର ବିଲୋପ ସାଧନ ହେବ | ସେ କହୁଥଲେ ସବୁ ମଣିଷ ସମାନ | ମଣିଷଙ୍କ 
ପାଇଁ ଖାଦ୍ୟ ସବୁଠାରୁ ବଳି ବଡ଼ କଥା ବୋଲି ତାଙ୍କର ମତ ଥୁଲା ! କ୍ଷୁଧା୍ଙ୍କ 
ସଂପର୍କରେ ତାଙ୍କର ବକ୍ତବ୍ୟ ଥଲା- “ ଇଶ୍ଵର ଜଣେ ଭୋକିଲା ମଣିଷ ପାଖରେ 
ରୁଟି ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ୟ କୌଣସି ଆକାରରେ ଉଭା ହୋଇପାରିବେ ନାହିଁ ।” 

ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସଂପର୍କରେ ଏପରି ବିଶୁଦ୍ଧ ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଆମେ ଅନ୍ୟ କୌଣସି ଆଧ୍ାତ୍ମିକ 
ନେତାଙ୍କ ଠାରୁ ପାଇବା ନାହିଁ । ସେହି ହେତୁ ସେ ଦାରିଦ୍ର୍ୟ ନିରାକରଣ ପାଇଁ ଶରୀର 
ଶ୍ରମକୁ ଅମୋଘ ଞିଷଧ ରୂପେ ଗ୍ରହଣ କରିଥୁଲେ | ଜାତି ଧର୍ମ ବର୍ଣ୍ଣ ନିର୍ବିଶେଷରେ ସେ 
ତାଙ୍କର ଅନୁଗାମୀ ମାନଙ୍କୁ ଶ୍ରମର ମର୍ଯ୍ୟାଦା ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେବାପାଇଁ ନିବେଦନ 
କରୁଥିଲେ | ସ୍ଵାଧୀନତା ସଂଗ୍ରାମରେ ଯୋଗ ଦେଇଥିବା ଉଚ୍ଚବର୍ଗର ଲୋକମାନଙ୍କୁ 
ଶରୀର ଶ୍ରମ ଅଭ୍ୟାସ ଦ୍ଵାରା ଦୁର୍ବଳ ଓ ଦରିଦ୍ରମାନଙ୍କ ଦୁର୍ବଶା ସହ ସହାନୂଭବୀ ହେବା 
ପାଇଁ ଉପଦେଶ ଦେଉଥିଲେ । ମୂଲିଆ ମାନଙ୍କୁ ସହାନୁଭୂତି ପ୍ରଦର୍ଶନ ପାଇଁ ସେ 
ହସ୍ତତନ୍ତ ବୁଣା ଲୁଗା ପିନ୍ଧିବା ପାଇଁ ବାଧ୍ୟତାମୂଳକ କଲେ | କୃଷି କ୍ଷେତ୍ରରେ ମଧ୍ଯ ସେ 
ହଳ ଯାହାର ଜମି ତାହାର ନୀତି ହେଉ ବୋଲି ଚାହୁଁଥଲେ | ଶିଜ୍ପ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯିଏ 
ପ୍ରକୃତରେ ଉତ୍ପାଦକ ସିଏ ଶିଳ୍ପସଂସ୍ଥା ମାନଙ୍କରେ ଅଂଶୀଦାର ହୁଅନ୍ତୁ ବୋଲି ଦୂଢ 
ସ୍ଵରରେ କହୁଥିଲେ | ଏହାଦ୍ଵାରା ଶ୍ରମିକମାନେ ଅଧ୍ବକ ଉତ୍ପାଦନ କରିବା ପାଇଁ ଉତ୍ସାହିତ 
ହେବେ । 

ଦରିଦ୍ର ମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ତାଙ୍କର ଅତ୍ୟଧ୍ବକ ଉଦ୍‌ବିଗ୍ଧତା ତାଙ୍କୁ ଜନ୍‌ ରସ୍ଵିନଙ୍କର 
ପୁସ୍ତକ “ ଅନଟୁ ଦିସ୍‌ ଲାଷ୍ଟୀ” (ମଠ his ast) ପୁସ୍ତକ ପଢିବାପାଇଁ ଆଗ୍ରହୀ କରିଥଲା | 
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ଏହି ପୁସ୍ତକ ତାଙ୍କ ସରଳ ଜୀବନ ଓ ଉଚ୍ଚ ଟିନ୍ତନ ଉପରେ ଆସ୍ଥା ସ୍ଥାପନ କରାଇଥୁଲା | 
ପରେ ସେ ଏହି ପୁସ୍ତକକୁ ଭାଷାନ୍ତର କଲେ ଓ ଏହି ଦର୍ଶନକୁ ସର୍ବୋଦୟ ଆଖ୍ୟା 
ଦେଲେ । ଯାହାର ଅର୍ଥ ସମସ୍ତଙ୍କର ମଙ୍ଗଳ | ଏହି ପୁସ୍ତକ ତାଙ୍କୁ ଏମିତି ଗୋଟାଏ 
ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ପାଖରେ ପହଞ୍ଚାଇଦେଲା ଯେ ସେହି ଅନୁସାରେ ସେ କହିଲେ, ବ୍ୟକ୍ରର 
ପାରିଶ୍ରମିକ ତାର ଆବଶ୍ୟକତା ଅନୁସାରେ ନିର୍ାରିତ ହେବ | କେତେ ସମୟ କାମ 
କଲା, ତା ଅନୁସାରେ ନୁହେଁ | ସର୍ବୋଦୟର ନୀତି ହେଲା:- 

( ୧) ବ୍ୟକ୍ତିର ମଙ୍ଗଳରେ ସମସ୍ତଙ୍କର ମଙ୍ଗଳ ନିହିତ । 

( ୨) ଜଣେ ଓକିଲର ଶ୍ରମର ମୁଲ୍ୟ ଯାହା, ଜଣେ ଭଣ୍ଡାରୀର ଶ୍ରମର ମୂଲ୍ୟ 
ତାହା, ଯେହେତୁ ନିଜ ପରିଶ୍ରମରୁ ଜୀବିକା ନିର୍ବାହର ଅଧ୍ବକାର ସମସ୍ତଙ୍କର ରହିଛି । 

(୩) ଶ୍ରମଜୀବୀର ଜୀବନ, ଜମି କର୍ଷକର ଜୀବନ ଓ କାରିଗରର ଜୀବନ 
ଅତ୍ୟନ୍ତ ମୂଲ୍ୟବାନ | 

ପ୍ରକୃତରେ ସେ ଜଣେ ମାନବବାଦୀ ମଣିଷ ଥଲେ । ସେଇ ହେତୁରୁ ସେ 
ସର୍ବଦା ଦୁର୍ବଳତମ ମଣିଷ ମାନଙ୍କ ପାଇଁ ନ୍ୟାୟ ଚାହୁଁଥଲେ । ଜୀବନର ପ୍ରତ୍ୟେକ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ସେ ମାନବିକତାକୁ ଅନୁବର୍ଭନ କଲେ ! ଅର୍ଥଶାସ୍ତ୍ ରାଜନୀତି ଓ ସାମାଜିକ 
ବିକାଶ ଆଦି ପରିସରକୁ ମାନବିକତାର ପ୍ରଲେପରେ ପ୍ରଲିପ୍ତ କରିବାକୁ ପ୍ରତିଜ୍ଞାବଦ୍ଧ 
ହେଲେ । ମାନବବାଦର ପ୍ରବର୍ଭନ ଓ ପ୍ରୟୋଗ, ସମାଜର ଅହିଂସକ କାର୍ଯ୍ୟକଳାପକୁ 
ନିଶ୍ଚିତ କରିବ । ଏପରିକି ସେ ତାଙ୍କର ଅର୍ଥନୀତି ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ଅହିଂସା ଅର୍ଥନୀତି 
ବ୍ୟବସ୍ଥା ବୋଲି କହୁଥିଲେ | ସେହି ହେତୁ ସେ ତାଙ୍କ ବନ୍ଧୁ ଓ ଅନୁଗାମୀମାନଙ୍କୁ 
ସ୍ବେଚାକୃତ ଦାରିଦ୍ର୍ୟ କରଣ କରିବାପାଇଁ କହୁଥଲେ | ତାଙ୍କ ମତରେ ଯେଉଁ ସମାଜରେ 
ଲକ୍ଷ ଲକ୍ଷ ଦଳିତ ଉଜ୍କଟ ଦାରିଦ୍ର୍ୟ ଓ ଅର୍ଵାହାର ଅବସ୍ଥାରେ ଅଛନ୍ତି, ସେଠାରେ 
ଜଣକର ବଞ୍ଚବାପାଇଁ ଯେତିକି ଦରକାର ତାଠାରୁ ଅଧ୍ୟକ ସମ୍ପତି ଅଧ୍ବକୃତ କରିବା 
ଅପରାଧ | 

ଦରିଦ୍ରମାନଙ୍କର କ୍ରୟଶକ୍ତି ଫେରାଇ ଆଣିବା ପାଇଁ ସେ ଅର୍ଥ ବ୍ୟବସ୍ଥାର ବିକେନ୍ଦ୍ର 
କରଣ ଚାହୁଁଥିଲେ | ଦରିଦ୍ରମାନେ ଗାଁ ଓ କ୍ଷୁଦ୍ରଶିନ ମାଧମରେ ସେମାନଙ୍କ କ୍ରୟଶକ୍ତିର 
ଅଭିବୃଦ୍ଧି କରିପାରିବେ । ଭାରତ ଗୋଟିଏ ଗ୍ରାମବହୁଳ ଦେଶ | ଗ୍ରାମାଞ୍ଚଳର 
ଦରିଦ୍ରମାନଙ୍କ ଅବପଘ୍ରାର ଉନ୍ନତି ନହେଲେ ଦେଶର ଦରିଦ୍ରତମ ଜନତାଙ୍କ ଦୂଃଖଦୁର୍ବବଶା 
ଲାଗି ରହିଥୁବ | ବର୍ଭମାନ ସମ୍ପତି ପରି କ୍ରୟଶକ୍ତି ମଧ୍ଯ ମୁଷ୍ଟିମେୟଙ୍କ ହାତରେ 
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ରହିଛି । ଏହି ଅର୍ଥ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଉଚ୍ଛେଦ ହେବା ଆବଶ୍ୟକ । ଉତ୍ପାଦନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ମଧ୍ଯ 
ତଦ୍ଧପ । ନିଜ ଚାହିଦାର ସଂକ୍ଷିପ୍ତିକରଣ ଦ୍ଵାରା ଗରିବମାନଙ୍କ ଅର୍ଥବ୍ଯବସ୍ଥା ତିଷ୍ଠି 
ରହିବ । ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧି ଚାହିଦାର ଚରିତାର୍ଥ କରିବା ପ୍ରବୃତ୍ତିକୁ ପରିବର୍ଭନ କରିବାକୁ 
ଚାହିଁଲେ । ସମାଜର ସୁସ୍ଥ ଆର୍ଥକ ବିକାଶ ପାଇଁ ଚାହିଦା ଚରିତାର୍ଥ କରିବାର ନିଶାକୁ 
ସୀମିତ ରଖ୍ମବା ପାଇଁ ସେ ଉଦ୍‌ବୋଧନ ଦେଉଥିଲେ | ମଣିଷର ପ୍ରବୃତ୍ତି ହେଉଛି ସେ 
ପୁରୁଣା କାମନାକୁ ଦୂରକୁ ଠେଲିଦେଇ ନୂଆ କାମନା ସୃଷ୍କି କରିବ | ଧନୀ ଓ ଗରିବ 
ଉଭୟେ ଏହି କାମନା ଦ୍ଵାରା ପୀଡ଼ିତ ହେଉଛନ୍ତି | ପରାମର୍ଶ ମାଧ୍ଯମରେ ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧି 
ଆଧୁନିକ ଅର୍ଥ ବ୍ୟବସ୍ଥାର ଓ ଆଧୁନିକ ସଭ୍ୟତାର କେତେକ ଉକ୍କଟ ଦିଗକୁ ବର୍ଜନ 
କରିବାପାଇଁ ଚାହୁଁଥିଲେ | ଆଧୁନିକ ସଭ୍ୟତା ସହର ଆଧାରିତ ଲୋକମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା 
ପ୍ରଭାବିତ । ତେଣୁ ଗ୍ରାମାଞ୍ଚଳରେ ଥବା ଗରିବମାନଙ୍କ ସମସ୍ୟାକୁ ସେମାନେ ଉପେକ୍ଷା 
କରିବା ସ୍ଵାଭାବିକ । ଗାନ୍ଧିଜୀ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାବରେ ଏହି ଅର୍ଥନୈତିକ ଚିନ୍ତାଧାରାର 
ବିରୋଧୀ ଥୁଲେ । ଏହି ପଦ୍ଧତିରେ ଦୁର୍ବଳ ଶ୍ରେଣୀଙ୍କର ଦୁର୍ବଶା ବିନିମୟରେ 
ସବଳମାନେ ସମ୍ପଦ୍ଧ ହୁଅନ୍ତି । ଆହୁରି ମଧ୍ଯ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଅର୍ଥନୀତିର ଭିତିଭୂମି ସାଧାରଣ 
ଜନତାର ମାନସିକ ଓ ଶାରୀରିକ ଶୋଷଣକୁ ଆଧାର କରି ଦଣ୍ଡାୟମାନ । 

ଏହା ସତ୍ୟ ଯେ ଯୋଗାଯୋଗ ଜ୍ଞାନ କୌଶଳ ଓ ଉତ୍ପାଦନ ସୁଯୋଗ ମଣିଷ 
ମନରେ ନୂତନ ଚିନ୍ତନ ସୃଷ୍ଟି କରିଛି ଓ ଏକ ନୂତନ ଶୈଳୀରେ ବଞ୍ଚବାପାଇଁ ପ୍ରେରଣା 
ଦେଇଛି, କିନୁ ମଣିଷ ଜୀବନ ନିଶ୍ଚୟ ପ୍ରଳୟମୁଖୀ, ଯଦି ସେ ନୂତନ ଜ୍ଞାନ କୌଶଳର 
ବୃଵ୍ଧି ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ମଣିଷ ମଣିଷ ମଧ୍ଯରେ ଉତ୍ତମ ସମ୍ପର୍କ ରକ୍ଷା ନକରେ | ତେବେ 
ଏଥୁପାଇଁ ଆମେ ଦେଖୁ ଗୋଟାଏ ପଟରେ ବିଶ୍ଵର ଗୋଟାଏ ଅଂଶ ତୀବ୍ର ଗତିରେ 
ଆର୍ଥକ ଅଭିବୃଦ୍ଧି କରୁଥବାବେଳେ ଆଉ ଗୋଟାଏ ଅଂଶ ଦାରିଦ୍ର ଓ ଅନାହାରରେ 
ସଢୁଛି । ସମ୍ପଦ୍ଧ ରାଷ୍ଟ୍ରଗୁଡ଼ିକ କୃତ୍ରିମ ଅଭାବ ସୃଷ୍ଟି କରି ଏହି ବିପର୍ଯ୍ୟୟକୁ ସ୍ଵାଗତ କରି 
ଆଣୁଛନ୍ତି ଯାହାର ଅନ୍ତିମ ପରିଣତି ହେଉଛି ମାନବୀୟ ଦୁର୍ବଶା । ଏହି ଦୟନୀୟ 
ଦାସତ୍ଵ-ଆମେ ଆମେରିକାର ନିଗ୍ରୋ, ଅଷ୍ଟ୍ରେଲିଆର ମୁୂଳବାସିନ୍ଦା, ନିଉଗିନିର ପାପୁଆ, 
ଆଣ୍ଡାମାନର ଜାରାୱା, ଭାରତର ବଣ୍ଡା ଓ କୁଟିଆଙ୍କ ପରି ତୃତୀୟ ବିଶ୍ଵର ଅନେକଙ୍କ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ଦେଖୁ, ବିଶେଷ କରି ଯେଉଁ ଦେଶରେ ଲୋକମାନେ ଶରୀର ଶ୍ରମ କରି 
ଦୀନାକନା ଯୋଗାଡ଼ କରିଥା'ନ୍ତି । ଏହି ହେତୁ ଗାନ୍ଧି ଖଣ୍ଡବି ଖଣ୍ଡିତ ବିକାଶରେ ବିଶ୍ଵାସ 
କରୁ ନଥିଲେ | 


Digitized by srujanika@gmail.com 


୧୫୦ ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା 


ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧି କେବଳ ଜଣେ ପ୍ରଗତିବାଦୀ ଟିନ୍ତକ ନଥିଲେ ବରଂ ଜଣେ 
ପ୍ରଗତିଶୀଳ କର୍ମୀ ଥଲେ | ସେ ଯେତେବେଳେ ଦରିଦ୍ର ଜନତାର ସମସ୍ୟା ପାଇଁ କିଛି 
କରୁଥିଲେ ସେତେବେଳେ ସେ ସାମାଜିକ ଅନ୍ୟାୟ ସହ ଆଦୌ ସାଲିସ୍‌ କରୁ ନଥିଲେ | 
ଜଣେ ପ୍ରୟୋଗଶୀଳ ସମାଜବାଦୀ ଭଳି ତାଙ୍କର ମତ ଥିଲା ଜନମଙ୍ଗଳ ରୀଷ୍ଟ୍ରେ 
ଜଣେ ଓକିଲର ମଜୁରୀ ସହ ଶ୍ରମିକର ମଜୁରୀ ସମାନ ହେବା ଉଚିତ | ପ୍ରକୃତରେ 
ସକଳ ଆର୍ଥକ ବିକାଶ ଯଦି ନ୍ୟାୟସଂଗତ ଆବଣ୍ଟନ ସହ ସାମିଲ ନହେଲା ତାହା 
ମୁଲ୍ୟହୀନ | ଅର୍ଥବିଜ୍ଞାନ ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆବଣ୍ଟନ ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇନାହିଁ । ଲାଭ 
ଉପରେ ହିଁ ତାର ଶ୍ଵେନ ଦୃଷ୍ଟି । ଗରିବମାନେ ଅଧକ ଉପକୃତ ହେଉଥିବା ବଣ୍ଟନ 
ପ୍ରକ୍ରିୟା ପ୍ରତି ସେମାନେ ଆଦୌ ଦୃଷ୍ଟି ନିବଦ୍ଧ କରନ୍ତି ନାହିଁ । ଏହା ସତ୍ଯ ଯେ 
ପୁଞ୍ଜିବାଦୀ ଅର୍ଥ ବ୍ୟବସ୍ଥା ବିଶ୍ଵର ଅର୍ଵାଂଶକୁ ଅନ୍ଧକାର ମଧ୍ଯକୁ ନିକ୍ଷେପ କରିଛି । 
ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧି ଏହି ଅର୍ଥନୀତିର ବିଷାକ୍ତ ଚକ୍ରକୁ ପରିବର୍ଭନ କରିବାକୁ ଚାହୁଁଥିଲେ । 
ସେ କହିଲେ ଆର୍ଥକ ସଂପର୍କ ବ୍ୟାପାରରେ ଜଣକର ସ୍ବାର୍ଥ ଆଉ ଜଣକର ସ୍ବାର୍ଥରେ 
ସଂଘାତ ସୃଷ୍ଟି ନ କରି ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ବିଭାଗୀ କରଣ ନ ହେଉ ! ଅର୍ଥଶାସ୍ତ୍ର 
ଦୁଇଟି ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ ନିୟମ ହେଲା:- ଆତ୍ସ ନିର୍ଭରଶୀଳତା ଓ ସାମାଜିକ ନ୍ଯାୟ । 
ଏହି ଦୁଇଟି ନିୟମକୁ ଅର୍ଥ ବିଜ୍ଞାନରେ ପ୍ରବର୍ତନ କରାଗଲେ ହିଁ ମୁଲିଆ ଶ୍ରମିକ 
କାରିଗର ଓ କ୍ଷୁଦ୍ର ଚାଷୀ ଉପକୃତ ହେବେ | ଅନ୍ୟ ଅର୍ଥରେ ସେ ଅର୍ଥନୀତିର ନୈତିକ 
ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଦିଗ ପ୍ରତି ବେଶି ସଚେତନ ଥଲେ | ଗାନ୍ଧିଙ୍କର ଏହି ନୀତିବାଦ କିଛି 
ନୁହେଁ କେବଳ ତାଙ୍କର ଗଭୀର ଆଧ୍ଧାତ୍ସିକ ଦୃଢତାର ଇସ୍ତାହାର ହି ଥଲା | ତାଙ୍କ 
ମତରେ ଦାରିଦ୍ର୍ୟ କଷାଘାତରେ କ୍ଷତବିକ୍ଷତ ଭାରତୀୟମାନଙ୍କ ପାଇଁ ପ୍ରଥମେ ସେବାଯତ୍ସ 
ଓ ଖାଦ୍ୟ ଆବଶ୍ୟକ | ଏହି କାରଣରୁ ସେ ଇଚ୍ଛାକୃତ ଭାବରେ ବୃହତ୍‌ ଶିଳର ଗୁରୁତ୍ବକୁ 
ଏଡ଼େଇ ଦେଉଥିଲେ | ଆଡ଼ଲଟ୍‌ ହକ୍ଟଲେଙ୍କ ମତରେ ¢ ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧିଙ୍କ ଅର୍ଥନୀତି 
ମାନବ ପ୍ରକୃତି ଓ ସ୍ପିତିଶୀଳ ବିଶ୍ବପ୍ରକୃତିର ବାସ୍ତବ ମୂଲ୍ୟାୟନ | ସେ ଅର୍ଥ ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ 
ବ୍ୟକ୍ତିର କେବଳ ବଞ୍ଚବାର ପାର୍ଥିବ ମାନ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରୁ ନଥିଲେ । ବରଂ 
ଉଚ୍ଚତମ ସାମାଜିକ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ପ୍ରତିଷ୍ଠାର ମାଧ୍ୟମ ରୂପେ ଗ୍ରହଣ କରୁଥିଲେ | ଏହି 
ଆର୍ଥକ ପଦ୍ଧତି କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତିର ସ୍ଵାର୍ଥବିରୋଧୀ ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ । 

ଅଥ୍ଥନୀତି ସାମାଜିକ ମୂଲ୍ୟବୋଧକୁ ଲାଞ୍ଚତ କରି କାର୍ଯ୍ୟ କରିବା ଉଚିତ ନୁହେଁ | 
ଏହା ଏପରି ଉପାୟରେ ସଂପାଦିତ ହେବା ଉଚିତ ଯାହା ବ୍ୟକ୍ତିର ନୈତିକ ମାନକୁ 
ଉଚ୍ଚତର କରିବାରେ ସହାୟକ ହେବ | ଏହା ମଧ୍ଯ ଗୋଟାଏ ଶ୍ରେଣୀହୀନ ଜାତିହୀନ 
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ଓ ଶୋଷଣ ମୁକ୍ତ ସମାଜ ଗଠନ କରିବାରେ ସମର୍ଥ ହୋଇପାରିବ | ଏ ସଂପର୍କରେ 
ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧିଙ୍କ ଉ୍ତି ହେଲା:- 

“ ଅର୍ଥନୀତି ଓ ନୀତିବୋଧ ମଧ୍ଧରେ ମୁଁ କିଛି ପ୍ରଭେଦ ସୃଷ୍ଟି କରେନାହିଁ । 
ଅର୍ଥନୀତି କୌଣସି ବ୍ଯକ୍ତିର କିମ୍ଭା ଜାତିର ନୈତିକତାକୁ ଲାଞ୍ଚତ କରିବା ଅତ୍ଯନ୍ତ 
ଅନୈତିକ କାର୍ଯ୍ୟ ତେଣୁ ଏହା ମହାପାପ !” 

ତାଙ୍କର ଅର୍ଥନୀତିର ନୈତିକ ଦିଗ ନ୍ୟାସୀତତ୍ତ ( ଟୁଷ୍ଟସିପ୍‌ଠ) ସହ ସମ୍ନ୍ଧିତ । 
ଆମ ଚତୁଃପାର୍ଶ୍ଵରେ ଆମେ ଯାହାସବୁ ଦେଖୁଛୁ ସେ ସବୁ ଛଶ୍ଵରଙ୍କର | ଆମେ ସବୁ 
କେବଳ ତାର ତତ୍ତ୍ବାବଧାରକ | ସ୍ବେଚ୍ଥାଚାର ଭାବରେ ପ୍ରକୃତିକୁ ଓ ସଂପରିକୁ ବ୍ୟବହାର 
କରିବାର ଅଧ୍ୟକାର ଆମର ନାହିଁ । ବିତଶାଳୀ ମାନେ ସେମାନଙ୍କ ସକଳ ସଂପରିର 
ତତ୍ତ୍ବାବଧାରକ ହେବା ଉଚିତ | ତାଙ୍କର ନାଯ୍ୟ ଆବଶ୍ୟକତା ପରିପୁରଣ କରିସାରିବା 
ପରେ ସେମାନେ ସେମାନଙ୍କ ସମ୍ପଭିକୁ ସମାଜର ହିତ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଉତ୍ସର୍ଗ କରିବା 
ଉଚିତ୍‌ | ଏହି ତତ୍ତ୍ବାବଧାରକମାନେ ସାଧୁତା ଅବଲମ୍ବନ କରିବା ପାଇଁ ଶପଥ ନେବେ 
ଓ ନିଜକୁ ସମାଜର ସେବକ ରୂପେ ବ୍ୟବହାର କରିବେ | ଯେଉଁ ମୁହୂର୍ରୁ ବିତଶାଳୀ 
ମାନଙ୍କର ହୃଦ୍‌ବୋଧ ହେବ ଯେ ଗରିବ ଲୋକମାନେ ଜାବିକା ନିର୍ବାହ ପାଇଁ ଯେତିକି 
ଆବଶ୍ୟକ କରନ୍ତି ତା ଅପେକ୍ଷା ସେମାନଙ୍କ ପାଖରେ ଅଧୁକ ସଂଚୟ ହୋଇଗଲାଣି, 
ସେହି ମୁହୂର୍ଗରେ ସେମାନେ ନିଜର ବଳକା ଧନକୁ ଗରିବଙ୍କ ଉଦେଶ୍ୟରେ ଅର୍ପଣ 
କରିବାର ଅଭ୍ୟାସ ଆରମ୍ଭ କରିବେ | କିଛିଦିନ ଏହି ଅଭ୍ୟାସ କଲାପରେ ସେମାନେ 
ଜଣେ ଜଣେ ସାଧୁ ରୋଜଗାରୀରେ ପରିଣତ ହୋଇପଡ଼ିବେ ଓ ସମାଜ ପାଇଁ 
ରୋଜଗାର କରିବେ ଓ ଖର୍ଚ୍ଚ କରିବେ । ଶୋଷଣ ଆପେ ବନ୍ଦ ହୋଇଯିବ | 

ସମାଜରେ କୌଣସି ପରିବର୍ଭନ ଶାନ୍ତିପୂର୍ଣ୍ଣ ଉପାୟରେ ସମ୍ଭବ ହେଲେ ତାହାକୁ 
ଅହିଂସା ବିପ୍ଲବ କୁହାଯାଏ । ଯଦି ବିତ୍ତଶାଳୀ ମାନେ ଏହି ସାମାଜିକ ପରିବର୍ଉନକୁ 
ସ୍ଵୀକାର କରିନିଅନ୍ତି ତାହେଲେ ଏହା ଗୋଟିଏ ସୁସ୍ଥ ସମାଜ ହେବ କାରଣ ଏହା 
ସର୍ବ ହରାମାନଙ୍କ ସହାୟତା ଓ ସୁଖ ପ୍ରଦାନ କରିବ । କିଚୁ ଧନୀମାନେ ଯଦି 
ସେମାନଙ୍କର ସାମାଜିକ ପ୍ରତିବଦ୍ଧତାକୁ ପରିପୂରଣ କରି ନପାରନ୍ତି, ଦରିଦ୍ରମାନଙ୍କୁ 
ଶୋଷିତ ଓ ଅବହେଳିତ ହେବାକୁ ଛାଡ଼ିଦିଅନ୍ତି ତେବେ ଗରିବମାନେ ଉତ୍ପାଦନ 
ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ଅହିଂସା ଉପାୟରେ ଅସହଯୋଗ କରିବେ । ଏହା ସମସ୍ତେ ସ୍ଵୀକାର 
କରିବେ ଯେ, ପୂୃଥବୀରେ କୌଣସି ବିତ୍ତଶାଳୀ ବ୍ୟକ୍ତି ଗରିବଙ୍କ ଅଂଶଗ୍ରହଣ ବିନା 
ସମ୍ପତ୍ତି ଠୁଳ କରିବା ଅସମ୍ଭବ । କିନ୍ତୁ ଗୀନ୍ଧିଜୀ ଆଶାବାଦୀ ଥଲେ, ସେ ଏପରି ସ୍ଥିତି 
ସୃଷ୍ଟି ହେବ ନାହିଁ ବୋଲି ଆଶା କରୁଥିଲେ | ଧନୀ ଲୋକମାନେ ବିଜ୍ଞତାର ସହ ନ୍ୟାସ 
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ତତ୍ତ୍ଵକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବେ । ଏହାଦ୍ଵାରା ସେମାନେ ନିଜର ଆଧ୍ଧାତ୍ମିକ ଶକ୍ତି ପାଇଁ ପଥ 
ପରିଷ୍କାର ସହ ସମାଜକୁ ମଧ୍ଯ ଶକ୍ତି ଦେଇପାରିବେ | 
ଆମେ ଅସ୍ଵୀକାର କରିପାରିବା ନାହିଁ ଯେ, ବିଶ୍ଵର ଦୁଇ ତୃତୀୟାଂଶ ଲୋକ 
ଦାରିଦ୍ର କବଳରେ କବଳିତ ! ଏମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଦଶ ପ୍ରତିଶତ ବାଣିଜ୍ୟିକ ସଂପରିର 
ଅଧକାରୀ ହେଉଛନ୍ତି ଏସିଆ, ଆଫ୍ରିକା ଓ ଲାଟିନ୍‌ ଆମେରିକା | ଦରିଦ୍ରତମ ଦେଶଗୁଡ଼ିକ 
ହେଉଛନ୍ତି ସୁଦାନ, ଇଥଓପିଆ, ଭାରତ, ମାଳୟ ଓ ନାଇଜେରିଆ | ପାରମ୍ପରିକ 
ଭାବରେ ଦରିଦ୍ର ରାଷ୍ଟ୍ରଗୁଡ଼ିକ ହେଲା:- 
( ୧) ସମଗ୍ର କେନ୍ଦୀୟ ଓ ଦକ୍ଷିଣ ଆମେରିକା ¦ 
( ୨) ମଧ୍ଯ ପ୍ରାଚ୍ୟ ସହ ସମଗ୍ର ଏସିଆ ମହାଦେଶ | (ଜାପାନ ରୁଷ୍‌ ଓ ଇସ୍ରାଏଲ 
ବ୍ୟତୀତ) 
(୩) ଦକ୍ଷିଣ ଆଫ୍ରିକାକୁ ଛାଡ଼ି ସମଗ୍ର ଆଫ୍ରିକା ମହାଦେଶ | 
( ୪) ଅଷ୍ଟେଲିଆ ଓ ନିଉଜିଲାଣ୍ଡ ବ୍ୟତୀତ ଓସନିଆ, ଜିବ୍ରାଲେଟର୍‌, ଗ୍ରୀକ, ମାଲ୍‌ଟା, 
ତୁର୍କି, ୟୁଗୋସ୍ଲୋଭିଆ | ବିଭୀୟ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଆଜିର ଧନୀ ରାଷ୍ଟ୍ରଗୁଡ଼ିକ ହେଉଛନ୍ତି, 
ଆମେରିକା, ଉତ୍ତର ୟୁରୋପ, କାନାଡ଼ା, ଅଷ୍ଟେଲିଆ ଓ ନିଉଜିଲ୍ଯୟାଣ୍ଡ | 
ଭାରତର ଅର୍ଥନୈତିକ ଚିତ୍ର ଅତ୍ୟନ୍ତ ଭୟଙ୍କର | ଏହାର ୪ ୨ ପ୍ରତିଶତ ଲୋକ 
ଦାରିଦ୍ର୍ୟର ସୀମାରେଖା ତଳେ ଜୀବନଯାପନ କରନ୍ତି । ଆମ ଅଥ୍ଥନୀତି ସମାନତା 
ଆଡ଼କୁ ଅଗ୍ରସର ହେବାରେ ବିଫଳ ହୋଇଛି । ଦାରିଦ୍ର୍ଯ ଏବେ ମହାମାରୀ ପରି 
ବ୍ୟାପି ଚାଲିଛି । ଏହାର ନିରାକରଣ ପାଇଁ ଆମର ଅର୍ଥନୈତିକ ଅଭିପ୍ରାୟକୁ ପରିବର୍ଭିତ 
କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ । ଅର୍ଥନୈତିକ ଯୋଜନା ଗୁଡ଼ିକର ଯଥାର୍ଥ ପ୍ରୟୋଗ କରିବାକୁ 
ହେବ | ଯେତେଦିନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଦରିଦ୍ର ଓ ଦୁର୍ବଳ ପୀଡ଼ିତ ହେଉଥିବେ, ଭାରତ ପାଇଁ 
ମୁକ୍ତି ଅସମ୍ଭବ | ମଣିଷ ମଣିଷ ମଧ୍ଯରେ ଥିବା ତୀବ୍ର ବିଭେଦ ରେଖାକୁ ଉଚ୍ଛେଦ 
କରିବାର ବେଳ ଆସିଛି । ଆମ ସାମାଜିକ ରୂପରେଖର ଏକ ମୌଳିକ ପରିବର୍ଉନ 
ଆବଶ୍ୟକ | ପୁରୁଣା ନୀତି ନିୟମକୁ ପରିବର୍ଭିତ କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ, କାରଣ ଏହାର 
କାର୍ଯ୍ୟକାରିତା ହ୍ରାସ ହୋଇଗଲାଣି । ଏହି ବିଜ୍ଞାନ ଯୁଗରେ ଜନତା ଓ ମତବାଦ 
ମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଦୂରତ୍ବ ସଂକୂଚିତ ହୋଇ ଆସୁଛି । ଏହି ନୂତନ ପ୍ରଭାବକୁ ସ୍ଵାଗତ 


କରିବାକୁ ହେବ । 
Wp | 
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କୁ ସପ୍ବଶ୍ ଅଧାଯ 


କଂ ପୁନର୍‌ାଗମନ ପାଲ୍‌ 
ମଞ୍ଚ ପ୍ରସ୍ତୁତି 


ଅଜ୍ଞ ଓ ନୈରାଶ୍ୟବାଦୀ ମାନେ ଗାନ୍ଧିଙ୍କ ବିଚାରଧାରାକୁ ଅବାସ୍ତବ କହି ଉପହାସ 


କରିଥା'ନ୍ତି | କିନ୍ତୁ ଆଜିର ବିଜ୍ଞାନ ଯୁଗରେ ଯଦି ଆମେ ବିବେକାନୂମୋଦିତ ଭାବେ 
ଚିନ୍ତା କରିବା, କୌଣସି କଥା ଆମକୁ ଅସମ୍ଭବ ମନେ ହେବ ନାହିଁ । ଅବୈଜ୍ଞାନିକମାନେ 
କହନ୍ତି ମାନବ ପ୍ରକୃତି ଆଦୌ ପରିବର୍ଭନ ହୁଏ ନାହିଁ । କିନ୍ତୁ ହୃଦୟକୁ ପ୍ରବର୍ରାଇ 
ପାରିଲେ ମଣିଷର ପରିବର୍ଭନ ସମ୍ଭବ ! ଚିନ୍‌ର ପ୍ରଖ୍ୟାତ ଦାର୍ଶନିକ ଆଇ.ଚିଙ୍ଗ କହନ୍ତି, 
“ ଧଂସ ପରେ ଗୋଟିଏ ମୋଡ଼ ଆସେ । ଯେଉଁ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ଆଲୋକ ଅନ୍ତରହିତ 
ହୋଇଯାଇଥାଏ ତାହା ପୁଣି ଫେରିଆସେ | ଏହା ଆନ୍ଦୋଳନ ମାଧ୍ଯମରେ ହୁଏ । କିନ୍ତୁ 
ବଳ ପ୍ରୟୋଗ ଦ୍ଵାରା ହୁଏ ନାହିଁ । ଆନ୍ଦୋଳନ ପ୍ରାକୃତିକ, ସ୍ଵତଃସ୍ତୁର୍ଭ ଭାବରେ 
ହୋଇଥାଏ । ଏହି ହେତୁ ପୁରାତନର ପରିବଇ୍ଭନ ସହଜ ହୋଇଥାଏ । ପୁରାତନ 
ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାତ ହୋଇଯାଏ ଓ ନୂତନ ପ୍ରବର୍ଭନ ହୁଏ । ଦୁହେଁ ସମୟ ସହ ଖାପ ଖାଇ 
ଯାଇଥାନ୍ତି । ତେଣୁ କୌଣସି କ୍ଷତି ହୁଏ ନାହିଁ । ” 

ଏହି ବିଜ୍ଞାନ ଯୁଗରେ ସମୟ ପ୍ରଖର ଗତିରେ ଆଗକୁ ଗଡ଼ି ଚାଲିଛି । ଆମେ 
ଆମର ଲକ୍ଷ୍ୟ ସ୍ଥଳରେ ପହଞ୍ଚଲୁ କି ନାହିଁ ସେ ସେଥପ୍ରତି ଧ୍ଯାନ ଦିଏ ନାହିଁ । ତେଣୁ 
ଆମର ଗତି ବୃଦ୍ଧି କରିବାକୁ ହେବ | ସେହିପରି ଆମେ ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧିଙ୍କର ସତ୍ୟ ଓ 
ଅହିଂସାର ପ୍ରୟୋଗକୁ ବେଶି ଦିନ ଗ୍ରହଣ କରିପାରିଲୁ ନାହିଁ । ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧି କହୁଥିଲେ 
ଆମେ ହୁଦୟଙ୍ଗମ କରିବାକୁ ହେଉ ଅଥବା ନିଷ୍ଠରଭି ନେବାପାଇଁ ହେଉ ବେଶି ସମୟ 
ନେବା ଉଚିତ ନୁହେଁ ¶ ଆମେ ଯାହାକିଛି ସମସ୍ୟାର ସମ୍ମୁଖୀନ ହେଉଛୁ ତାହା ବର୍ଭମାନ 
ହିଁ ସମାଧାନ ହେବା ଉଚିତ | ଥରେ ଆମେ ଆମର ସମସ୍ୟା ସମାଧାନ କରିବା ପରେ 
ପରେ ବିଶ୍ଵର ସମସ୍ୟା ଆମ ପାଖରେ ଉଭା ହୋଇଯାଏ । ଏବେ ସମୟ ଆସିଛି । 
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୧୫୪ ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା 


ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧିଙ୍କ ଘଣ୍ଟିକୁ ବିଲେଇ ବେକରେ ବାନ୍ଧିବାକୁ ହେବ । ଆମକୁ ସାମାଜିକ 
ପରିବର୍ଭନ ପାଇଁ ଅଗ୍ରସର ହେବାକୁ ପଡ଼ିବ । ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧି ଏଥପାଇଁ ଗୋଟିଏ 
ନୂତନ ସୂତ୍ର ଆମକୁ ପ୍ରଦାନ କରିଥଲେ | ତାହାହେଲା ପ୍ରଥମେ ନିଜକୁ ପରିବର୍ଭନ 
କର | ଆମକୁ ଆମର ମାନସଭଙ୍ଗୀ, ଆମର ବ୍ୟବହାର, ଆମ ଜୀବନର ଲକ୍ଷ୍ୟ ପରି 
ଅନେକ ପ୍ରସଙ୍ଗକୁ ପରିବର୍ଭନ କରିବାକୁ ହେବ | ଏହି ରଣକୌଶଳ ପାଇଁ ହିଂସା କିମ୍ବା 
ବଳ ପ୍ରୟୋଗର ଆବଶ୍ୟକତା ନାହିଁ । ଏହା ନିଃସନ୍ଦେହ ଯେ, ସ୍ବାଧୀନତାର ଷତଷଠୀ 
ବର୍ଷ ବିତିଯାଇଥିଲେ ସୁଦ୍ଧା ଭାରତର ସମସ୍ଯା ତଥାପି ଗମ୍ଭୀର । ଗୋଟିଏ ପଟରେ 
ଉତ୍କଟ ଦାରିଦ୍ର୍ୟ ଅନ୍ୟ ପଟରେ ମାନବିକ ମୂଲ୍ୟବୋଧର କ୍ଷୟ, ଉଭୟ କ୍ଷେତ୍ର ଆମର 
ସାଂସ୍କୃତିକ ଜୀବନକୁ ଆକ୍ରାନ୍ତ କରୁଛି | ଆମକୁ ଗାନ୍ଧୀୟ ବିଚାର ଅନୁସାରେ ଅବକ୍ଷୟଶୀଳ 
ସଂସ୍କୃତିକୁ ଉଦ୍ଧାର କରିବାକୁ ହେବ ! ଏହା ଭାରତୀୟ ସଂସ୍କୃତିର ସ୍ଥାୟିତ୍ଵ ଉପରେ 
ପ୍ରଶ୍ନବାଚୀ ସୃଷ୍ଟି କରୁଛି । ଆମେ ନିମ୍ବଲିଖୂତ କେତୋଟି ମୌଳିକ ନୀତିକୁ ଅବଲମ୍ବନ 
କରିବା ଯାହା ଫଳରେ ଆମ ସଂସ୍କୃତିର ସୁରକ୍ଷା ହୋଇପାରିବ | ସତ୍ଯ ଓ ଅହିଂସାକୁ 
ଆମ ଜୀବନରେ ପ୍ରୟୋଗ କରିବା ଯାହା ଫଳରେ ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧିଙ୍କର ପୁନରାବିର୍ଭାବ 
ସହଜ ହୋଇପାରିବ । ତାଙ୍କର ପାର୍ଥିବ ଶରୀର ଆମ ସହ ନଥାଇପାରେ କିନ୍ତୁ ତାଙ୍କ 
ଆତ୍ସା ସର୍ବଦା ଆମ ପାଖେପାଖେ ରହିଛି । 

ଏ ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ଆମକୁ କେତେକ ଦିଗ ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟି ଦେବାକୁ ହେବ । ଏସବୁକୁ 
ପାଳିବାପାଇଁ ଅଭ୍ୟାସ କରିଦେଲେ ଆମକୁ କଷ୍ଟ ଅନୁଭବ ହେବ ନାହିଁ । ସେଗୁଡ଼ିକ 
ହେଉଛି :- 

( ୧) ନୈତିକ ପ୍ରଗତି ହିଁ ପ୍ରକୃତ ପ୍ରଗତ :-ଆମକୁ ଆମର ବିବେକକୁ ଜାଗ୍ରତ 
କରିବାକୁ ହେବ ¦! କାରଣ ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆମେ ତାଠାରୁ କିଛି ସେବା ନ ଚାହୁଁ ସେ 
ସେମିତି ନିଷ୍ପଭ ଅବସ୍ଥାରେ ଥାଏ । ବିବେକବୋଧ ଆମକୁ ଭଲ ଓ ମନ୍ଦ ନ୍ୟାୟ ଓ 
ଅନ୍ୟାୟ ସତ୍ୟ ଓ ମିଥ୍ୟାର ପାର୍ଥକ୍ୟ ଅନୁଭୂତ କରିବାର ଶକ୍ତି ଯୋଗାଇଥାଏ । ଆମକୁ 
ସତ୍ୟର ପଥ ଆବିଷ୍କାର କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ । ଏହା ପାର୍ଥବ ପ୍ରଗତି ସହ ନୈତିକ 
ପ୍ରଗତିକୁ ଅନୁବନ୍ଧିତ କରିଥାଏ । 

( ୨) ହିଂସା ହିଂସାକୁ ଜନ୍ମ ଦିଏ । ତେଣୁ ପ୍ରତ୍ୟେକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ହିଂସା ନିଷିଦ୍ଧ 
ହେବା ଉଚିତ- ଏ କଥା ସତ ଯେ ଆମ ମନ ମଧ୍ଧରେ ଥବା ହିଂସା ବ୍ଯକ୍ତିଗତ 
ଛିଂସାଭାବ ସମଷ୍ଟି କରେ | ଏହାକୁ ଯଦି ପ୍ରତିରୋଧ କରା ନଯାଏ ସେ ହଜାର ହଜାର 
ଗୁଣରେ ପରିବର୍ଦ୍ଧିତ ହୋଇଯାଏ । ପରିଣତିରେ ଏହା ବିଶ୍ଵର ଶାନ୍ତି ଛିନ୍ନ କରେ । 
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ଆମକୁ ଆମ ହୃଦୟରୁ ହିଂସାକୁ ମୂଳୋପ୍ପାଟନ କରିବାକୁ ହେବ । ଫଳରେ ତାହା 
କରୁଣା ସହ ପ୍ରଲିପ୍ତ ହୋଇ ନିଷ୍ପିୟ ହୋଇଯିବ | ସେତେବେଳେ ହିଁ ହିଂସା ଅହିଂସା 
ଦ୍ଵାରା ସ୍ଥାନଚ୍ୟତ ହେବ । ଏହି ସ୍ଥାନାନ୍ତର ଦ୍ଵାରା ସମାଜ ହୃଦୟଙ୍ଗମ କରିବ ଯେ 
ହିଂସାଦ୍ଵାରୀ କୌଣସି ସମସ୍ୟା ସମାଧାନ ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ । 

(୩) ଅଧୁକାର ଅପେକ୍ଷା କର୍ଭବ୍ଯ ଗୁରୁତ୍ଧପୂର୍ଣ:“-ଆମ ମଧ୍ୟରେ ଅନେକ 
ଅଛନ୍ତି ଯେଉଁମାନେ ସେମାନଙ୍କ ଅଧୂକାର ପ୍ରତି ବେଶ୍‌ ସଚେତନ | ଏହାକୁ ବଞ୍ଚବାର 
ଦାବି ବୋଲି କୁହାଯାଇପାରେ | ଦାବି ଯଥାର୍ଥ | ଏହାକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରିହେବ ନାହିଁ, 
କିନ୍ତୁ ଠିକ୍‌ ସେହି ସମୟରେ ସେମାନେ ସମାଜ ପାଇଁ ଥବା ତାଙ୍କ କର୍ଁବ୍ୟକୂ ଉପେକ୍ଷା 
କରିଥାଆନ୍ତି ¦ କର୍ଭବ୍ୟ ସଂପାଦନ କରିବା ନୈତିକ ଦାୟିତ୍ଵ । ଯେଉଁମାନେ ନିଜର 
କର୍ଭବ୍ୟ ସଂପାଦନ କରନ୍ତି ସେହିମାନଙ୍କର ହିଁ ଦାବି ସାବ୍ୟସ୍ତ କରିବାର ନୈତିକ 
ଅଧୂକାର ଅଛି । ଜଣେ କର୍ରବ୍ୟପରାୟଣ ବ୍ୟକ୍ତିର ଅଧ୍ବକାରକୁ କେହି ଛଡ଼େଇ 
ନେଇପାରିବ ନାହିଁ | ଏହି ଅଧ୍ୟକାର ସହ ନୈତିକ ଶକ୍ତି ଥାଏ ଏହାକୁ କେହି ଅସ୍ଵୀକାର 
କରିପାରିବେ ନାହିଁ । ତେଣୁ କର୍ଭବ୍ୟ ଓ ଅଧ୍ୟକାର ହାତକୁ ହାତ ମିଳେଇ ଚାଲିବା 
ଉଚିତ । 

( ୪) ସମାଜକୁ ନିଜଠାରୁ ଉର୍ନ୍ଧରେ ରଖାଯାଉ:-ଆମେ ଆଉ ଥରେ ସ୍ମରଣ 
କରିବା ଯେ ଜଗତର ମଙ୍ଗଳରେ ମୋର ମଙ୍ଗଳ | ତେଣୁ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତିର କର୍ରବ୍ୟ 
ହେଲା ସେ ସମାଜର ସକଳ ମଣିଷର ସ୍ବାର୍ଥକୁ ସୁରକ୍ଷା କରିବା | ମୋର ସୁଖ ଓ ପୂର୍ଣ୍ଚତା 
ଅନ୍ୟମାନଙ୍କର ସୁଖ ଓ ପୂର୍ଣ୍ତତାରେ ରହିଛି । ମୁଁ ମୋର ସ୍ଵାର୍ଥ ସାଧନ ପାଇଁ ଏକାକୀ 
ଚେଷ୍ଟା କରିବା ଉଚିତ ନୁହେଁ । ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧି ସର୍ବୋଦୟ ତର୍ତ ମାଧ୍ୟମରେ ଏହା 
ବୁଝାଉଥିଲେ ଯେ ଆମେ ସମାଜର ମଙ୍ଗଳ ନିମନ୍ତେ ସର୍ବଦା ଚେଷ୍ଟା କରିବା ଉଚିତ୍‌ 
ଫଳରେ ଆପେ ଆପେ ଆମ ମଙ୍ଗଳ ସାଧନ ହୋଇପାରିବ | ମୋ ବିନା ସମାଜ 
ସୁରକ୍ଷିତ ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ କିମ୍ବା ସମାଜ ବିନା ମୋର ସୁରକ୍ଷା ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ । 
ସମାଜ ଓ ବ୍ୟକ୍ତିର ମଙ୍ଗଳ ପରସ୍ପର ପରିପୁରକ | ତେଣୁ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ସ୍ଵାର୍ଥ କାମନାର 
ବିଲୋପ ସାଧନ ଆବଶ୍ୟକ | 

(୫) ଗ୍ରାମ ସହର ଓ ପ୍ରତିବେଶୀକୁ ସମାଜର ମୌଳିକ ଏକକ ରୂପେ 
ବିବେଚନା କରାଯାଉ:- ଆମେ ଯେତେବେଳେ ଗାଁକୁ ଆସୁ, ଆମେ ଅନୁଭବ କରୁ 
ଭାରତ ଗୋଟିଏ ଗାଁର ଦେଶ । ଜନଗହଳି ସହର ଅପେକ୍ଷା ଗାଁ ମାଟିରେ ମଣିଷ ସହ 
ଉତ୍ତମ ସମ୍ଚନ୍ଧ ସ୍ଥାପନ କରାଯାଇପାରେ | ଗ୍ରାମଟିଏ କିମ୍ବା ସଂଗଠିତ ଗ୍ରାମ୍ୟପୁଞ୍ଜ 
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୧୫୬ ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା 


ରାଜନୈତିକ କିମ୍ବା ଅର୍ଥ ବ୍ୟବସ୍ଥାର ଏକକ ରୂପେ କାର୍ଯ୍ୟନିର୍ବାହ କରିବା ଆବଶ୍ୟକ | 
ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧି ଚାହୁଁଥିଲେ ଏହି ଗ୍ରାମ ଏକକ ଗୁଡ଼ିକ ସହରବାସୀଙ୍କ ପରି ଶକ୍ତିଶାଳୀ 
ହେବା ଉଚିତ, ଫଳରେ ସହରବାସୀଙ୍କ ପରି ସେମାନେ ମଧ୍ଯ ଦେଶର ଅର୍ଥନୈତିକ 
ଓ ରାଜନୈତିକ କ୍ରିୟାକଳାପକୁ ନିୟନ୍ତିତ କରିପାରିବେ | ଥରେ ଗ୍ରାମଗୁଡ଼ିକ ଖାଦ୍ୟ ଓ 
ମୌଳିକ ଆବଶ୍ୟକତା ପୁରଣ କରିବାରେ ଓ ନିଜକୁ ନିଜେ ସେଗୁଡ଼ିକୁ ବ୍ଯବହାର 
କରିବାର ସମାର୍ଥ୍ୟ ଅର୍ଜନ କରିଗଲେ ସେମାନେ ଆଅତୃନିର୍ଭରଶୀଳ ହୋଇପଡ଼ିବେ | 
ଅର୍ଥନୈତିକ କ୍ଷମତାର ସେମାନେ ମୁଳଉତ୍ସ ହୋଇପାରିବେ । 

( ୬) ସକଳ ଧର୍ମ ମହାନ୍‌ | ସବୁ ଧର୍ମକୁ ସମ୍ମାନ ଦେବା ବ୍ୟକ୍ତିର କର୍ଉବ୍ୟ:- 
ବ୍ୟକ୍ତିର ଧର୍ମ ଆଧ୍ଯାତ୍ସିକ ବିବର୍ଭନ ପାଖରୁ ବିଚ୍ୟତ ହୋଇଗଲେ ସମାଳରେ ତାହା 
ମୂଲ୍ୟହୀନ ହୋଇପଡ଼େ । ପ୍ରତ୍ୟେକ ଧର୍ମର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ହେଉଛି ଆଧ୍ାତ୍ମିକ ଉତ୍ତରଣ | 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ଧର୍ମ ଭିତରେ ମାନବୀୟ ଉପାଦାନ ରହିଛି ! ଆମର ଅଜ୍ଞତା ବଶତଃ ଧର୍ମକୁ 
ଆମ ଇଚ୍ଛା ଅନୁସାରେ ଆମେ ବିଭିନ୍ନ ବିଭାଗରେ ପରିଣତ କରୁଛୁ ଯାହା ମଣିଷର 
ଆଧାତ୍ଧିକ ବିକାଶ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଅଶେଷ କ୍ଷତି ସାଧନ କରୁଛି । ସତ୍ୟ, ପ୍ରେମ, କରୁଣା, 
ଓ ସହିଷୁତା ପ୍ରତ୍ୟେକ ଧର୍ମର ମୂଳପିଣ୍ଡ । ଧର୍ମୋନ୍ସାଦମାନେ ହିଁ ଧର୍ମ ଧର୍ମ ମଧ୍ୟରେ 
ବିଭେଦ ସୃଷ୍ଠି କରୁଛନ୍ତି । ପ୍ରକୃତରେ କହିବାକୁ ଗଲେ ମାନବିକତା ହେଉଛି ଆମର 
ଧର୍ମ । ପ୍ରତ୍ୟେକ ଧର୍ମ ଆମକୁ ମାନବିକତା ଓ ମଣିଷ ମଣିଷ ମଧ୍ଯରେ ସୁସଂପର୍କ 
ସ୍ଥାପନା ପାଇଁ ଉଦ୍‌ବୋଧନ ଦିଏ । ତେଣୁ ଆମେ ସକଳ ଧର୍ମକୁ ସମ୍ମାନ ପ୍ରଦର୍ଶନ 
କରିବା ଉଚିତ | ଆମେ ସକଳ ଧର୍ମର ସାରବତ୍ତା ସଂଗ୍ରହ କରିବା ପାଇଁ ଆମ 
ହୃଦୟକୁ ବିସ୍ତାରିତ କରିଦେଲେ ଆମର ମୂଢ଼ତ୍ଵ ଦୂର ହୋଇଯିବ ଓ ମାନବିକତା 
ପ୍ରକାଶିତ ହେବ । 

(୭) ଯୁକ୍ତ ନୁହେଁ ମତୈକ୍ୟ ହିଁ ଗଣତନ୍ତ୍ରର ମୂଳବସ୍ତୁଝ- ଆମେ ଗଣତନ୍ତ୍ରକୁ 
କେବଳ ଗୋଟିଏ ସରକାରର ରୂପରେଖ ରୂପେ ଗ୍ରହଣ କଲେ ଚଳିବ ନାହିଁ । ଏହା 
ଆମ ଜୀବନର ଦର୍ଶନ ହେବା ଉଚିତ | ଏହି ଦର୍ଶନ ବ୍ୟକ୍ତିର ଚରିତ୍ରକୁ ପରିବର୍ଭନ 
କରି ଦେଇପାରେ | ଗଣତନ୍ତ୍ର ସବୁଠାରୁ ବଳି ବଡ଼ ଅବଦାନ ହେଲା ଏହା 
ନାଗରିକମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଭ୍ରାତ୍ଵଭାବ ଓ ସହନଶୀଳତା ବୃଧି କରେ । ଯେତେଦିନ 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସଂଖ୍ୟାଗରିଷ୍ଠ ମାନେ କ୍ଷମତା ଉପଭୋଗ କରି ଚାଲିଥବେ, ସେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ଗଣତନ୍ତ୍ରକୁ ଭାଗିଦାରୀ ସରକାର ବୋଲି କୁହାଯାଇପାରିବ ନାହିଁ କାରଣ ଭାଗିଦାରୀତା 
ହିଁ ହେଉଛି ଗଣତନ୍ତ୍ର ମୁଖ୍ୟ କ୍ରିୟା । ଗଣତାନ୍ତିକ ଶାସନ ପଦ୍ଧତିରେ ସର୍ବସମ୍ମତ ଦ୍ଵାରା 
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ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା ୧୫୭ 


ଅନୁଶାସିତ ହେବା ସବୁଠାରୁ ବଡ଼ କଥା | ସ୍ଵଭାବତଃ ଗଣତନ୍ତ୍ରର ସଂଖ୍ୟାଗରିଷ୍ଠ ମାନେ 
ଶାସନ ଡୋରି ହାତରେ ଧରିଥାଆନ୍ତି । ସଂଖ୍ୟାଲଘୁ ମାନଙ୍କର ସ୍ବର ଉପେକ୍ଷିତ 
ହୋଇଥାଏ | କିନ୍ତୁ ପ୍ରକୃତରେ ଗଣତନ୍ତ୍ରର ଆଦର୍ଶ ହେଉଛି ସଂଖ୍ୟାଲଘୁଙ୍କ ଗୁରୁତ୍ଵ 
ଦେବା, ସେମାନଙ୍କୁ ଉପେକ୍ଷା କରିବା ନୁହେଁ | ତେଣୁ ନିଷ୍ପତ୍ତି ନେବା ପ୍ରକ୍ରିୟା ବେଳେ 
ସମସ୍ତଙ୍କର ସମ୍ମତି ନେବା ବଡ଼ କଥା | ଗୋଟିଏ ଭାଗିଦାରୀ ଗଣତନ୍ତ୍ରରେ ଏହାହିଁ 
ମୁଖ୍ୟବିନ୍ଦୁ। ଆମେ ନୈତିକ ଦିଗକୁ ଉପେକ୍ଷା କଲେ ଗଣତନ୍ତ୍ର ନିରର୍ଥକ ହୋଇଯିବ । 

(୮) ବ୍ୟକ୍ତିର ଏକତା ଓ ମୌଳିକ ଅଧୁକାରକୁ ସମ୍ମାନ ପ୍ରଦର୍ଶନ :- ଗୋଟିଏ 
ମାନବବାଦୀ ସମାଜରେ ସବୁ ମଣିଷ ସମାନ ଭାବରେ ପରିଗଣିତ ହେବା ଉଚିତ | 
ସେମାନଙ୍କ ଭିତରେ ଉଚ୍ଚ ନୀଙ୍ ଭେଦଭାବ ରହିବା ଉଚିତ ନୂହେଁ | ଏହା ମାନବ 
ସମାଜର ମୌଳିକ ଆଦର୍ଶ । ପ୍ରତ୍ୟେକ ମଣିଷ ସମଉପାଦାନରେ ଗଢା ଓ ସମସ୍ତଙ୍କର 
ଆବେଗ ଅଛି, ଆଶାଆକାଂକ୍ଷା ଅଛି । ଆମେ କଣ ସେମାନଙ୍କୁ ପରସ୍ପର ଠାରୁ ବିଛିନ୍ନ 
କରିପାରିବା ? ପ୍ରକୃତରେ ପରିବେଶ ଓ ପରିସ୍ଥିତି ଅନୁସାରେ ତାର ସ୍ମିତି ନିର୍ଵାରିତ 
ହେଉଛି | ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ କେତେକ ଧନୀ ଓ ଆଉ କେତେକ ଗରିବ, କେତେ 
ଉଚ୍ଚ ଜାତି ଓ ଆଉ କେତେ ନିମ୍ପଜାତି, କେତେକ ସାକ୍ଷର ଓ ବୁଵ୍ଧିଜୀବୀ ଆଉ 
କେତେକ ନିରକ୍ଷର ଓ ଅଜ୍ଞ । ଜନ୍ମ ସମୟରେ ଏସବୁ ପାର୍ଥକ୍ୟ ନଥାଏ । କିନ୍ତୁ 
ସମାଜର ପ୍ରତିକୂଳ ପରିବେଶରେ ଏହି ପାର୍ଥକ୍ୟ ବଢି ବଢି ଚାଲେ | ଏହି ପାର୍ଥକ୍ୟ 
ମନୁଷ୍ୟକୃତ | ମଣିଷ ହିଁ ଏଥୁପାଇଁ ଅନୁକୂଳ ବାତାବରଣ ସୃଷ୍ଟି କରେ । ଗୋଟିଏ 
ମାନବବାଦୀ ସମାଜ ଆଦୌ ଏହିପରି କୃତ୍ରିମ ଭିତ୍ତିଭୂମି ଉପରେ ଦଣ୍ଡାୟମାନ 
ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ । ଥରେ ଏହି ପାର୍ଥକ୍ୟର ଅସାରତା ଉପଲସ୍ତ ହୋଇଗଲେ ମଣିଷ 
ମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଥବା ସକଳ ଅସମାନତା ଦୂର ହୋଇଯିବ | 

ସକଳ ମାନବ ଜାତିର ମୌଳିକ ଆବଶ୍ୟକତା ସମାନ | ପରିବେଶ ଓ ପରିସ୍ଥିତି 
ନେଇ ସେଥରରେ ବ୍ୟତିକ୍ରମ ପରିଲକ୍ଷିତ ହୋଇପାରେ | କିନ୍ଧୁ ମୂଳତଃ ସେ ସବୁ 
ସମାନ | ମାନବିକ ଅଧ୍ବକାର ତାର ମୌଳିକ ଆବଶ୍ୟକତାକୁ ଦୃଷ୍ଟି ସମ୍ମୁଖରେ ରଖୁ 
ନିର୍ବାରିତ ହୋଇଛି । ଏହା ବ୍ଯତୀତ ତାର କେତେକ ଆବେଗିକ ଅଧ୍ବକାର ଅଛି 
ଯାହାକୁ ସେ ଉପଭୋଗ କରେ | ଗୋଟିଏ ସଭ୍ୟ ସମାଜରେ ଆମେ ଅନ୍ୟ ଜଣକର 
ଅଧକାରକୁ ବଳପ୍ରୟୋଗ କରି ଛଡ଼ାଇ ଆଣିପାରିବା ନାହିଁ । ଗୋଟିଏ ସମାଜ 
ନାଗରିକମାନଙ୍କୁ ତାର ମୌଳିକ ଅଧ୍ୂକାର, ଖାଦ୍ୟ ଅଧ୍ବକାର, ବାସଗଧହ ଅଧ୍ବକାର, 
ଶିକ୍ଷା ଅଧକାର, ସ୍ଵାସ୍ଥ୍ୟ ଅଧୟକାର ସତେଜ କରଣର ଅଧ୍ବକାରଆଦିରୁ ବଞ୍ଚତ କରିପାରିବ 
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୧୫୮ ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା 


ନାହିଁ । ଏହା ବ୍ଯତୀତ ଭାବବ୍ଯକ୍ତ କରିବାର ଅଧ୍ୟକାର, ଭୁଲ୍‌୍କୁ ଆହ୍ଵାନ କରିବାର 
ଅଧ୍ୂକାର, ବିଚାର ବିଭାଗ ତରଫରୁ ନ୍ୟାୟ ପାଇବାର ଅଧ୍ବକାର ଆଦି ମଧ୍ଯ ତାର 
ଆବଶ୍ୟକ । ଗୋଟିଏ ମଣିଷ ମର୍ଯ୍ୟାଦାର ସହ ବଞ୍ଚବାପାଇଁ ଏସବୁ ତାର ନିହାତି 
ଆବଶ୍ୟକ | କେବଳ ଖାଇପିଇ ବଞ୍ଚବା ବଡ଼ କଥା ନୁହେଁ | ମର୍ଯ୍ୟାଦାର ସହ ବଞ୍ଚବା 
ମଣିଷ ପାଇଁ ସବୁଠାରୁ ବଳି ବଡ଼ କଥା | ମର୍ଯ୍ୟାଦାହୀନ ମଣିଷ ପଶୁତୁଲ୍ୟ | ମଣିଷ 
ଯେତେବେଳେ ମର୍ଯ୍ୟାଦାବନ୍ତ ହୋଇ ବଞ୍ଚେ ସେ ନିଜକୁ ପରିପୂର୍ଣ ଅନୁଭବ କରେ । 
ତାର କାମନାର ଦୁଇ ପାର୍ଶ୍ଵ ପରିପୂରଣ ହେବା ଆବଶ୍ୟକ | ଭୌତିକ ଅଧ୍ୂକାର ସଙ୍ଗେ 
ସଙ୍ଗେ ମର୍ଯ୍ୟାଦାପୂର୍ଣ୍ଣ ଜୀବନ ପରସ୍ପର ସମନ୍ବିତ ହୋଇ ଚାଲିଲେ ମଣିଷ ଜୀବନ 
ସାର୍ଥକ ହୋଇଯାଏ | ଦୁଇଟି ଭିତରୁ କୌଣସି ଗୋଟିଏକୁ ଆମ ଜୀବନରୁ ଦୂରେଇ 
ଦେଇପାରିବା ନାହିଁ । ମଣିଷ ଜୀବନର ସାଫଲ୍ୟ ପାଇଁ ଉଭୟର ଅଶେଷ ଅବଦାନ 
ରହିଛି । ବଞ୍ଚବାର ମାନ ଓ ମାନବିକ ମର୍ଯ୍ୟାଦା ପରସ୍ପର ସମ୍ବନ୍ଧିତ । ଏ ଦୂଇଟିରୁ 
ଯେତେବେଳେ କୌଣସି ଗୋଟିକୁ ଛଡ଼ାଇ ନିଆଯାଏ ମଣିଷ ଜୀବନ ବିଶ୍ୂଙ୍ଖଳିତ 
ହୋଇଯାଏ | ଗୋଟିଏ ସାମ୍ୟବାଦୀ ସମାଜରେ ମଣିଷର ଅଧ୍ବକାରକୁ ଅପହରଣ କରି 
ତାକୁ ଦୁର୍ବଶାର ଅତଳ ଗହ୍ଵର ମଧ୍ଯକୁ ନିକ୍ଷେପ କରାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ । ତେଣୁ ସବୁ 
ମଣିଷ ସମାନ ନୀତିରେ ଆମେ ସମସ୍ତେ ଉଦବୁଦ୍ଧ ହେବା ଆବଶ୍ୟକ ! 

( ୯) ପ୍ରକୃତି ପବିତ୍ରୟ ଏହା ଆମକୁ ବଞ୍ଚବାକୂ ଦିଏ । କୌଣସି ବିଚାର 
ନକରି ଏହାକୁ ବିପନ୍ନ କରା ନଯାଉ:- ଆଧୁନିକ ସଭ୍ଯତାରେ ପ୍ରକୃତିକୁ ବିପନ୍ନ 
କରିବା ଏକ ସାଧାରଣ କଥା ହୋଇଗଲାଣି | ଆଧୁନିକ ସଭ୍ୟତା ପ୍ରକୃତିର ଧ୍ଵଂସାତ୍ୃକ 
ପୂଷ୍ଠଣଉପରେ ଦଣ୍ଡାୟମାନ । ଆମେ ଭଲଭାବରେ ଜାଣୁ ଯେ ମଣିଷର ତିଷ୍ଠି ରହିବାପାଇଁ 
ପ୍ରକୃତିର ଅବଦାନ ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ | ପ୍ରଯୁକ୍ତି ବିଦ୍ୟା ଓ ଆଧୁନିକ ଜ୍ଞାନ କୌଶଳ ମଣିଷ 
ସମାଜ ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରବେଶ କରିବା ପରଠାରୁ ଜୀବନ ଅସୁରକ୍ଷିତ ଓ ବିପଦାପନ୍ନ 
ହୋଇପଡ଼ିଛି | ବିଜ୍ଞାନ ଏକପକ୍ଷରେ ମଣିଷର ଆୟୁରେଖା ଦୀର୍ଘ କରିଦେଇଛି, 
ଅପରପକ୍ଷେ ଜୀବନର ଅନିଷ୍ଟ ଆଶଙ୍କାକୁ ଆହୁରି ତୀବ୍ର କରିନେଇଛି । ମଣିଷର 
ଶାରୀରିକ ଅଭିବୃଦ୍ଧି ଓ ତାର ଜୀବନ ପ୍ରକୃତି ସହ ଜଡ଼ିତ | ସମଗ୍ର ପୃଥବୀରେ ଜଙ୍ଗଲ 
ଧ୍ଵଂସ ପ୍ରକ୍ରିୟା ପର୍ଯ୍ୟାବରଣଗତ ବିପର୍ଯ୍ୟୟ ସୃଷ୍ଟି କରୁଛି । ଗ୍ରୀଷ୍ମ ରତୁରେ ପ୍ରବଳ 
ଉତ୍ତାପ ଓ ବର୍ଷା ରତୁରେ ଅନିୟମିତ ବୃଷ୍ଟିପାତ ଖାଦ୍ୟଶସ୍ୟ ଉତ୍ପାଦନକୁ ହ୍ରାସ କରୁଛି | 
ବହୁ ପରିମାଣରେ ଜଙ୍ଗଲ ଧ୍ଵଂସ ହେବାଦ୍ବାରା ମୁର୍ଭିକା କ୍ଷୟ ଦୁତ ଗତିରେ ହେବାରେ 
ଲାଗିଛି । ବନ୍ୟାବିପ୍ାତ ବୃଦି ହେଉଛି ଓ ନଦୀ ଉପକୂଳବର୍ଭୀ ଅଞ୍ଚଳରେ ବସବାସ 
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ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା ୧୫୯ 


କରୁଥିବା ଲୋକଙ୍କର ଦୁଃଖ ଅପ୍ରମିତ ହୋଇପଡ଼ିଛି । ସାଂପ୍ରତିକ ସଭ୍ୟତା ପରୋକ୍ଷ 
ଭାବରେ ଭବିଷ୍ୟତ ପିଢିକୁ ସଙ୍କଟାପନ୍ନ କରି ରଖୁଛି । ବୈଜ୍ଞାନିକମାନେ ସର୍ବେକ୍ଷଣ 
କରି କହନ୍ତି ପଚାଶ ବର୍ଷ ଭିତରେ ସମୁଦ୍ରର ଜଳପତ୍ତନ ତିନିମିଟର ଉର୍ଷ୍ବକୁ ଉଠିବ । 
ଏହା ସମୁଦ୍ର ଉପକୂଳବର୍ଭୀ ଅଧୂବାସୀ ମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଆସନ୍ସ ବିପଦର ସୂଚନା ଦିଏ । 

ପ୍ରକୃତି ସହ ଆମ ସଂପର୍କକୁ ଆମେ ହୃଦୟଙ୍ଗମ କରିବା ଆବଶ୍ୟକ । ଆମେ 
ଏହାର ବିକାଶରେ କୌଣସି ବାଧା ସୃଷ୍ଟି କରିବା ଆଦୌ ଉଚିତ ନୁହେଁ । ପ୍ରକୃତିର 
ପ୍ରାଚୂର୍ଯ୍ୟକୁ ରଦ୍ଧିମନ୍ତ ହେବାପାଇଁ ଛାଡ଼ିଦେବା ଉଚିତ୍‌ । ପ୍ରତି ବଦଳରେ ମାନବ 
ସଭ୍ୟତାକୁ ଧ୍ଵଂସ ମୁହଁରୁ ରକ୍ଷା କରିପାରିବ | ପ୍ରକୃତିକୁ ସଂରକ୍ଷଣ କରିବା ଓ ତାର 
ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ଉପଭୋଗ କରିବା ପ୍ରତ୍ୟେକ ମଣିଷର ପବିତ୍ର କର୍ଭବ୍ୟ | ପ୍ରାକୃତିକ ସମ୍ବଳର 
ସ୍ଥିତି ଆମପାଇଁ ଏତେ ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ ଯେ ଆମ ପ୍ରାଚୀନ ଗ୍ରନ୍ଧ ମାନଙ୍କରେ ତାହାକୁ 
ଦେବତାର ପ୍ରତିରୂପ ରୂପେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି | ପ୍ରାକୃତିକ ଉପାଦାନକୁ ପୂଜାର୍ଚ୍ଚନା 
କଲେ ଦେବତା ସନୁଷ୍ଟ ହୁଅନ୍ତି ବୋଲି ଏଥିରେ ଉଲ୍ଲେଖ ଅଛି । ତେଣୁ ପ୍ରକୃତିକୁ ଧ୍ଵଂସ 
କରିବା ଅର୍ଥ ଦେବତାଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରିବା | ମଣିଷର ଆଧ୍ଧାତ୍ସିକ ଓ ନୈତିକ 
ଭାବ ପ୍ରବଣତା ସହ ପ୍ରକୃତି ଜଡ଼ିତ | ତେଣୁ ଲକ୍ଷ ଲକ୍ଷ ଜନତାଙ୍କର ଭାବ ପ୍ରବଣତାକୁ 
ଆଘାତ କରି ଆମେ ପ୍ରକୃତିକୁ ଧ୍ଵଂସ କରିପାରିବା ନାହିଁ। 

ସଂପଦ ଅନୁସନ୍ଧାନ ନାଁରେ ଆମେ ନିଶୁର ଭାବରେ ମାଟିକୁ ଖୋଳି ପୂଥବୀକୁ ଶୁଷ୍ଠ 
ବନ୍ଧ୍ୟା ଅଣଉପ୍ପାଦନଶୀଳ ଓ ଅଦରକାରୀ କରିଦେଉଛୁ । ସବୁଜ ପୂଥବୀକୁ ବିକୃତ 
ବିକଳାଙ୍ଗ କରି ଆମେ ଗ୍ରୀନ୍‌ ହାଉସ (ସବୁଜ ବଳୟ) ପ୍ରଭାବକୁ କ୍ଷୁଣ୍ଡ କରୁଛୁ, ଯାହା 
ପ୍ରକୃତି ପାଇଁ ଏକ ବୋଝ ହୋଇଯାଉଛି | ଅପର୍ଯ୍ୟାପ୍ତ ପରିମାଣରେ ପାହାଡ଼ ଫଟେଇବା 
ଓ ଜଙ୍ଗଲ ଧ୍ବଂସ କରିବା ପ୍ରକୃତି ବିନଷ୍ଟ ହେବାର ଗୋଟିଏ ମୁଖ୍ୟ କାରଣ | କାହିଁ କେତେ 
କାଳରୁ ପ୍ରକୃତି ଆମକୁ ପାହାଡ଼ ପର୍ବତ ଦେଇଛି, ଜଙ୍ଗଲ ଦେଇଛି, ସେସବୁ ବିନଷ୍ଟ 
ହୋଇଗଲେ ତାହା ଆଉ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ | ଥରେ ତାହା କ୍ଷୟ ହୋଇଯିବା ଅର୍ଥ 
ତାହା ଅପୁରଣୀୟ ହୋଇ ରହିଗଲା | ତେଣୁ ସୃଷ୍ଟିର ସଂରକ୍ଷଣ ପାଇଁ ପ୍ରକୃତି ନଷ୍ଟ ହେବା 
ଉଚିତ ନୁହେଁ । ବରଂ ଯେ କୌଣସି ମୁଲ୍ୟ ବିନିମୟରେ ପ୍ରକୃତିର ସୁରକ୍ଷା ଆବଶ୍ୟକ | 
ସେତେବେଳେ ହିଁ ଆଧୁନିକ ମାନବ ଜାତି ତିଷ୍ଠି ରହିବ । 

ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧି ହିଂସାକୁ ଘୃଣା କରୁଥିଲେ । ଶାରୀରିକ ହେଉ କି ମାନସିକ, 
ଏତେ ଟିକେ ଘଗୂଣାସହ ସେ ସାଲିସ୍‌ କରୁ ନଥିଲେ | ଅହିଂସା ପାଇଁ ସେ ଯେତେବଡ଼ 
ମୂଲ୍ୟ ହେଉନା କାହିଁକି ତ୍ୟାଗ କରିବାକୁ ପ୍ରସ୍ତୁତ ଥଲେ | ସେ ପାରିବାରିକ ଜୀବନ 
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୧୬୦ ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା 


ପାଖରୁ ଆନ୍ତର୍ଜାତିକ ଜୀବନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଅହିଂସାର ବାରା ପ୍ରଚାର କରୁଥିଲେ ଓ ନିଜ 
ଜୀବନରେ ମଧ୍ଯ ଅହିଂସାର ପ୍ରୟୋଗ କରୁଥିଲେ । 

୧୯ ୨ ୨ ଖ୍ରୀଷ୍ଟାବ୍ଦରେ ଘଟିଥିବା ଚଉରୀଚଭରା ହିଂସାକାଣ୍ଡକୁ ସେ ଭଲଭାବରେ 
ଅନୁଭବ କରିଥଲେ | ଉତ୍ତର ପ୍ରଦେଶର ଚଉରୀ ଚଉରା ପୋଲିସ ଥାନୀରେ 
ଆନ୍ଦୋଳନକାରୀ ଛଅଜଣ ପୋଲିସ୍‌କୁ ହତ୍ୟା କରିବା ପରେ ସେ ତାଙ୍କର ସ୍ଵାଧୀନତା 
ସଂଗ୍ରାମକୁ ପ୍ରତ୍ୟାହାର କରିବା ପାଇଁ ପ୍ରସ୍ତୁତ ଥିଲେ । ଯେତେବେଳେ ସେ ଶୁଣିଲେ 
ଜନତା ଏହି ହିଂସା ଆନ୍ଦୋଳନରେ ବ୍ୟଯାପୂତ ଅଛନ୍ତି ସେ ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ସମସ୍ତ 
ନେତାଙ୍କୁ ଆନ୍ଦୋଳନ ପ୍ରତ୍ୟାହାର କରିବା ପାଇଁ ନିର୍ଦ୍ଦେଶ ଦେଇଥଲେ | ଏହା ୧୯୪୨ 
ମସିହାର କଥା | ସେତେବେଳକୁ ଦେଶର ଭାବାବେଗ ଶୀର୍ଷ ସ୍ଥାନରେ ପହଞ୍ଚଥଲା | 
ସର୍ଦଦାର ବଲ୍ଲଭ ଭାଇ ଓ ଜବାହରଲାଲ ନେହେରୁ ଆନ୍ଦୋଳନ ପ୍ରତ୍ୟାହାର ବିରୋଧରେ 
ଥିଲେ, କିନୁ ମହାତ୍ନା ଗାନ୍ଧି ତାଙ୍କ ନିଷ୍ପତ୍ତିରେ ଅଟଳ ରହିଲେ | ସେ ଜିଦ୍‌ ଧରିଲେ ଯେ 
ଯଦି ଆନ୍ଦୋଳନକୁ ପ୍ରତ୍ୟାହୃତ କରା ନଯିବ ସେ ଆନ୍ଦୋଳନରୁ ଓହରିଯିବେ | ଶେଷରେ 
ଆନ୍ଦୋଳନକୁ ସାମୟିକ ଭାବରେ ବନ୍ଦ କରାଗଲା | ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧିଙ୍କର ଅହିଂସା ପ୍ରତି 
ପ୍ରତିବଦ୍ଧତା ହିଁ ତାଙ୍କୁ ଏପରି ସାହସିକତା ପ୍ରଦର୍ଶନ କରିବାପାଇଁ ଶକ୍ତି ଦେଇଥୁଲା । 
ସମାଜର ଯେ କୌଣସି କ୍ଷେତ୍ରରେ ଅଣୁମାତ୍ରାରେ ହିଂସାକୁ ସେ ପ୍ରଶ୍ରୟ ଦେଉ ନଥିଲେ | 
ତାଙ୍କର ସବିଶେଷ ଇଚ୍ଛା ହେଲା ଗୋଟିଏ ହିଂସାମୁକ୍ତ ସମାଜ ଗଠନ କରିବା | ସେ 
କେବେହେଲେ ଅହିଂସାର ପଥକୁ ପୁଷ୍ପିତ ପଥ ବୋଲି କହି ନାହାଁନ୍ତି । ଏହା ପରିବର୍ତେ 
ସେ କହନ୍ତି ଏହା କ୍ରମାଗତ ଦୁର୍ଭୋଗ ଦେଇପାରେ | ଏଥୁପାଇଁ ଅନ୍ତହୀନ ଧୈର୍ଯ୍ୟର 
ଆବଶ୍ୟକତା ଅଛି | ଅହିଂସା ପ୍ରୟୋଗ ମାଧ୍ୟମରେ ଆମେ ଆମ ପ୍ରତିବେଶୀ ଠାରୁ ବିଶ୍ବ 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସମସ୍ତଙ୍କ ଭିତରେ ବନ୍ଧୁତା ଓ ଭ୍ରାତୃଭାବ ସୃଷ୍ଟି କରିଦେଇ ପାରିବା । ଏ 
ସଂପର୍କରେ ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧିଙ୍କର ବକ୍ତବ୍ଯ ହେଉଛି:- 

“ ଅହିଂସା ବ୍ରତ ପାଳନ ବେଳେ ନାନା ଦୁର୍ଭୋଗ ସତ୍ତ୍ଵେ ଆମର ମାନସିକ ଶାନ୍ତି 
ବୃଦ୍ଧି ହେଉଥାଏ । ଆମେ ସାହସୀ ଓ ଉଦ୍ୟମଶୀଳ ହୋଇପଡ଼ୁ | ଆମେ ସ୍ପଷ୍ଟ ଭାବରେ 
ବୁଝିପାରୁ କେଉଁଟା ଚିରସ୍ଥାୟୀ, କେଉଁଟା କ୍ଷଣସ୍ଥାୟୀ ¦ ଆମର କର୍ଭବ୍ଯ ଅକର୍ବ୍ଯ 
କେମିତି ପୂଥକ୍‌ କରିବାକୁ ହେବ ତାହା ଶିକ୍ଷା କରିପାରୁ । ଆମର ଗର୍ବଭାବ ଦୂରୀଭୂତ 
ହୋଇଯାଏ | ଆମେ ନମ୍ର ହୋଇପଡ଼ୁ । ଆମର ପାର୍ଥିବ ଆସକ୍ତି ଦୂରୀଭୂତ ହୋଇଯାଏ 
ଓ ଆମ ଭିତରେ ଥବା ବିଦ୍ଧେଷଭାବ ଦିନକୁ ଦିନ ହ୍ରାସ ପାଏ । 

ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧି ଚାହୁଁଥିଲେ ବିଶ୍ବର ପ୍ରତ୍ୟେକ ନାଗରିକ ଏହି ଆଚରଣ ବିଧ 
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ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା ୧୬୧ 


ପାଳନ କରିବେ ଏବଂ ବିଶ୍ଵ ବକ୍ଷରୁ ଘୃଣା ମନୋବୃତ୍ତିର ଅନ୍ତ ଘଟାଇବେ । ଏହା 
ଆଦୌ ଅପରିପକ୍ତ୍‌ ଭାବନା ନୁହେଁ, ଯଦିଓ ବାହାରକୁ ସେହିପରି ମନେହୁଏ । ଏହା 
ବ୍ୟକ୍ତି ଓ ସମାଜର ଆଚରଣ ପରିବର୍ଭନ କରିବାର ଏକ ସ୍ଵଚଛନ୍ଦ ପଦ୍ଧତି ।” ପୁଣି ଥରେ 
ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧିଙ୍କ ଉଦ୍ଧୃତି ଅନୁସାରେ- 

“ କୌଣସି ପ୍ରାଣୀଙ୍କୁ ଆଘାତ ନ ଦେବା ନିଶ୍ଚିତ ପକ୍ଷେ ଅହିଂସାର ଏକ ଅଂଶ | 
କିନ୍ତୁ ଏହା ସଂପୂର୍ଣ ବକ୍ତବ୍ଯ ନୁହେଁ । ଅହିଂସାର ନୀତି ହେଲା ଦୁର୍ଭାବନା, ଅବାଞ୍ଚତ 
କ୍ଷିପ୍ରତା, ମିଥ୍ୟା, ଘୁଣା, ଦ୍ଵେଷ ଓ ଅମଙ୍ଗଳ ବାସନା ଦ୍ଵାରା ଆଘାତ ପ୍ରାପ୍ତ ହେବା | 
ଯାହାକୁ ବିଶ୍ଵ ଆବଶ୍ଯକ କରେ ତାହା ଆମେ ଠୁଳ କରି ରଖୁବା | ପୁଣି ଆମର ନିତ୍ୟ 
ପ୍ରତିଦିନର ଆହାର ମଧ୍ଧ ବିଶ୍ଵର ଆହାର । 

ଆମେ ଯେଉଁଠାରେ ଠିଆ ହେଉ ସେଠାରେ ମଧ୍ଯ କୋଟି କୋଟି ଜୀବାଣୁ 
ଭୂତାଣୁ ଅଛନ୍ତି । ସେତେବେଳେ ଆମେ କଂ ଣ କରିବା ? ଆମେ କଂ” ଣ ଆତ୍ହତ୍ୟା 
କରିଦେବା ? ଏହା ସମାଧାନ ନୁହେଁ | ଆମେ ବିଶ୍ଵାସ କରୁ, ଯେତେକାଳ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ଆମ ଆତ୍ସା ରକ୍ତମାଂସ ସହ ଜଡ଼ିତ ଅଛି, ଶରୀରର ଗୋଟିଏ ଅଂଶ ବିନଷ୍ଟ ହେଲେ 
ଅନ୍ୟ ଅଂଶ ଆକ୍ରାନ୍ତ ହୋଇଥାଏ, ଆମେ ଆସନ୍ତି ତ୍ୟାଗ କଲେ ହିଁ ଶରୀରକୁ ରୋଧୁବା 
ସମ୍ଭବ ହେବ !” 

ଅହିଂସା ବ୍ରତ ପାଳନ କରିବାକୁ ହେଲେ ଆମକୁ ନିମ୍ପଲିଖୂତ ନୀତିଗୁଡ଼ିକ ଉପରେ 
ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେବାକୁ ହେବ । 

ହିଂସା ଅମାନୁଷିକ:- ଯେ କୌଣସି କ୍ଷେତ୍ରରେ ହିଂସାର ବ୍ଯାପକତା, 
ବିଶ୍ଵାସଘାତକତା, ଶତୁତା, ଦ୍ଵେଷ, ସ୍ଵାର୍ଥପରତା ଓ ପ୍ରଲୋଭନକୁ ଜନ୍ମଦିଏ, ତେଣୁ 
ବ୍ୟକ୍ତିଗତ କ୍ଷେତ୍ର ହେଉ କି ସାମାଜିକ କ୍ଷେତ୍ର ହେଉ ହିଂସାକୁ ଆଦୌ ପ୍ରଶୟ ଦେବା 
କଥା ନୁହେଁ | ଘୂଣାକୁ ଆଦୌ ପରିବର୍ଭନ ହେବାର ଅସ୍ତ ରୂପେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇ 
ପାରିବ ନାହିଁ । ତେଣୁ ହିଂସା ସର୍ବଦା ବର୍ଜନୀୟ | 

ହିଂସା ହିଂସାକୁ ଆବାହନ କରେ ଶାନ୍ତିକୁ ନୁହେଁ:¬ ହିଂସା ପ୍ରୟୋଗ ଦ୍ଵାରା 
କୌଣସି ପ୍ରକାର ହିଂସାର ଅନ୍ତ ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ । ହିଂସାର ଗୋଟିଏ ନିଜସ୍ବ 
ଶିକୂଳୀ ରହିଛି | ଏହା ଥରେ ପ୍ରୟୋଗ ହେଲା ମାତ୍ରେ ତାହା ଆପେ ଆପେ ବହୁଗୁଣିତ 
ହୋଇଯାଏ | ଏହାର ମୂଳ ଉତ୍ସଟିକୁ ସମ୍ପୂର୍ଣ ନିଶ୍ଚିହ୍ନ ନ କରିବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କ୍ରମାଗତ ବଢି 
ବଢି ଚାଲିଥାଏ । ତେଣୁ ଆମେ ସର୍ବଦା ଏହାର ଆରମ୍ଭରୁ ସତର୍କ ରହିବା ଉଚିତ । 
ଆମେ ସମାଜରେ ଯେ କୌଣସି ପ୍ରକାରରେ ହେଉ ନା କାହିଁକି ଘୃଣାକୁ ଆଦୌ 
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୧୬୨ ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା 


ପ୍ରଶୟ ଦେବା ଉଚିତ ନୁହେଁ ! ହିଂସା ଶାନ୍ତିକୁ ବିପନ୍ନ କରେ, ହିଂସାର ଅସ୍ତ୍ରରେ ଶାନ୍ତିର 
ଆବାହନ ଆଦୌ ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ହିଂସାର ସହାୟତାରେ ଶାନ୍ତି ଆସେ ନାହିଁ । 

ହିଂସା କାପୁରୁଷ ଓ ଭୀରୁମାନଙ୍କର ଅସ୍ତ କେବଳ ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧି ନୁହଁନ୍ତି, 
ଆମେମାନେ ମଧ୍ଯ ଅନୁଭବ କରୁ ଯେ ହିଂସା କାପୁରୁଷ ମାନଙ୍କର ଭାଷା ଓ କ୍ରିୟା | 
ବ୍ୟକ୍ତି ଅନ୍ୟଜଣେ ବ୍ୟକ୍ତି କିମ୍ବା ପ୍ରାଣୀକୁ ସେତିକିବେଳେ ଆଘାତ କରେ ଯେତେବେଳେ 
ସେ ସେମାନଙ୍କୁ ଭୟ କରେ | ଜଣେ ସାହସୀ ବ୍ୟକ୍ତି ପ୍ରତିହିଂସା ପରାୟଣ ନ ହୋଇ 
ହିଂସାକୁ ସହ୍ୟ କରିନେଇଥାଏ | ହିଂସା ଆମ ଭିତରେ ପ୍ରତିଶୋଧାତ୍ସକ ମନୋଭାବ 
ସୃଷ୍ଟି କରେ । ଅହିଂସାରେ ବିଶ୍ଵାସ କରୁଥିବା ମଣିଷଟିର ହୃଦୟରେ ବିପକ୍ଷ ପ୍ରତି 
ଆଦୌ ଅମଙ୍ଗଳ କାମନା ନଥାଏ । ଅହିଂସା ବ୍ରତୀ ମଣିଷଟିଏ ଜୀବନରେ ଧୈର୍ଯ୍ୟ ଓ 
ସହନଶୀଳତାର ଅଭ୍ୟାସ କରୁଥାଏ | ହିଂସାକୁ ପ୍ରତିରୋଧ କରିବାକୁ ହେଲେ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ 
ପ୍ରତି ଆମ ଭିତରେ ଥବା ଅମଙ୍ଗଳ କାମନାକୁ ଦୂରୀଭୂତ କରିବାକୁ ହେବ | ଆମ ମନ 
ଭିତରେ ଦୁର୍ଭାବନା ସଞ୍ଚତ ହୋଇ ରହିଥିବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ହିଂସା ଆମକୁ ଆକ୍ରମଣ କରି 
ଚାଲିଥିବ ! ଜଣେ ଧୈର୍ଯ୍ୟଶୀଳ ଓ ସହିଷ୍ୁ ବ୍ଯକ୍ତି ପାଖକୁ ହିଂସା ପ୍ରବେଶ କରିବାକୁ 
ସାହସ କରିପାରିବ ନାହିଁ । ଯେଉଁ ମୁହୂର୍ଗରେ ଆମେ ଶାନ୍ତିର ମାର୍ଗରୁ ଓହରିଯିବା ହିଂସା 
ତତ୍କ୍ଷଣାତ୍‌ ଆମକୁ କାବୁ କରିବସିବ | ଗୋଟିଏ ଅହିଂସକ ସମାଜ ଗଠନ କରିବାକୁ 
ହେଲେ ଆମକୁ ଶାରୀରିକ ମାନସିକ ଓ ଆବେଗାତ୍ସକ ସ୍ତରରୁ ହିଂସାକୁ ପରିହାର 
କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ । ଶାରୀରିକ ହିଂସା ଅପେକ୍ଷା ମାନସିକ ହିଂସା ଆହୁରି ମାରାତ୍ସକ । 
କାରଣ ଏହା ଶରୀର ଓ ମନ ଉଭଭୟକୁ ଆକ୍ରାନ୍ତ କରେ | ଜଣେ ସଜନ ମଣିଷ କଦାପି 
ମାନସିକ ନିର୍ଯ୍ୟାତନା ଭିତରେ ବଞ୍ଚପାରିବ ନାହିଁ । ମାନସିକ ହିଂସାରୁ ଆମେ ନିଜକୁ 
ରକ୍ଷା କରିବାକୁ ହେବ | ଏହାକୁ ଆମେ ଅନ୍ଯ କାହା ଉପରେ ଲଦିବା ଠିକ୍‌ ହେବ 
ନାହିଁ । 
ଭାରତୀୟ ସଭ୍ୟତା ହିଂସାର ବିରୋଧୀ:- 

ଭାରତୀୟ ସଭ୍ୟତାକୁ ବିବେକୀ ପୁରୁଷ ମାନେ ମାର୍ଗ ଦର୍ଶନ କରୁଥିଲେ | 

ଯେଉଁମାନେ ସ୍ବେଚ୍ଛାରେ ଆତୃତ୍ୟାଗ କରୁଥିଲେ, ସେମାନେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ପ୍ରାଣୀର ମଙ୍ଗଳ 
କାମନା କରୁଥିଲେ ଓ ସେମାନଙ୍କୁ ମର୍ଯ୍ୟାଦା ଦେବାପାଇଁ ଉପଦେଶ ଦେଉଥିଲେ | 
ସତ୍ୟ, ପ୍ରେମ ଓ କରୁଣାର ଜୟଗାନ କରୁଥିଲେ | ଏହି ତିନୋଟି ହେଉଛି ଭାରତୀୟ 
ସଭ୍ୟତାର ମୂଳମନ୍ତ୍ର | ଏହି ରଖି ଓ ବିଦ୍ଧାନମାନେ କେବଳ ଏହି ମନ୍ତ୍ରକୁ ଆଧୀର କରି 
ଜୀବନ ଅତିବାହିତ କରୁ ନଥିଲେ, ଭବିଷ୍ୟତ ପିଢି ପାଇଁ ଅନେକ ଗ୍ରନ୍ଧ ମଧ୍ଯ ଲିପିବଦ୍ଧ 
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ଗାନ୍ଧିଙ୍କ ଫେରାଇ ଆଣିବା ୧୬୩ 


କରିଗଲେ । ଶଙ୍କରାଚାର୍ଯ୍ୟ, ରାମାନୁଜ, ଶ୍ରୀ ଚୈତନ୍ୟ, ବଲୁଭାଚାର୍ଯ୍ୟ, ଜ୍ଞାନଦେବ, 
ତୁକାରାମ, ଶ୍ରୀ ରାମକୃଷ୍ଣ, ଶ୍ରୀ ଅରବିନ୍ଦ ଆଦି ଆହୁରି କେତେ ମହାତ୍ସାମାନେ ଭାରତୀୟ 
ସଂସ୍କୃତିକୁ ସଂରକ୍ଷିତ କରିଗଲେ । ଭାରତ ବହୁ ସଂସ୍କୃତିର ପୀଠ । ସକଳ ଧର୍ମର 
ଧର୍ମଯାଜକ ମାନଙ୍କୁ ଏ ଧର୍ମ, ଏ ଜାତି ସମ୍ମାନ ପ୍ରଦର୍ଶନ କରେ ଓ ପୂଜାର୍ଚ୍ଚନା କରେ | 
ବିଶ୍ଵର ଅନ୍ଯ ଦେଶମାନଙ୍କରେ ସଭ୍ୟତା କେବଳ ଧାର୍ମିକ ଏତିହ୍ୟ ମଧ୍ଯରେ ସୀମାବଦ୍ଧ । 
ଭାରତୀୟ ସଭ୍ୟତା, ଭୌତିକ ବିକାଶକୁ ବଡ଼ କରି ଦେଖେ ନାହିଁ | ପର୍ଣ୍ଣ କୂଟୀରରେ 
ବାସ କରୁଥିବା ନିର୍ବନ ନିସମ୍ବଳ ମୁନୀ ରଷିମାନେ ରାଜା ମହାରାଜାଙ୍କଠାରୁ ଆହୁରି 
ପୂଜ୍ୟ ସମ୍ମାନାଷ୍ପଦ ଥଲେ | ଅଥଚ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ସଭ୍ୟତାରେ ଯାହାଙ୍କୁ ଅଧୁକାଂଶ ଭାରତୀୟ 
ଆଧୁନିକ ବୋଲି କହନ୍ତି ସେମାନେ ବିତ୍ତଶାଳୀ ଓ ଧନୀ ଲୋକଙ୍କୁ ପୂଜା କରନ୍ତି । 
ଭାରତୀୟ ସଭ୍ୟତା କେବଳ ଅହିଂସାରେ ବିଶ୍ଵାସ କରେ ନାହିଁ, ସେ ଆତୃ ସଂଯମ ଓ 
ତ୍ୟାଗରେ ବିଶ୍ଵାସ କରେ ଓ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କୁ ଏହିପରି ଜୀବନ ବଞ୍ଚବାପାଇଁ ଉଦ୍‌ବୋଧନ 
ଦିଏ | ଅନ୍ୟର ମଙ୍ଗଳ ପାଇଁ ନିଜକୁ ଉତ୍ସର୍ଗ କରିବା ଉଚ୍ଚତମ ଭକ୍ତିର ନିଦର୍ଶନ ରୂପେ 
ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ | 

ଭାରତ ଅହିଂସା ମାଧ୍ଯମରେ ସ୍ଵାଧୀନତା ହାସଲ କରିଥଲା ! ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧି ଗଣ 
ଅହିଂସା ମାଧ୍ୟମରେ ଦେଶ ସ୍ଵାଧୀନ କରିବା ପାଇଁ ଭାରତୀୟମାନଙ୍କ ମାର୍ଗ ଦର୍ଶନ 
କରାଇଥିଲେ, ଯାହା ସାରା ବିଶ୍ବରେ ପୂର୍ବରୁ କେବେ କେଉଁଠି ସମ୍ଭବ ହୋଇ ନଥୁଲା | 
ବର୍ଭମାନ ପିଢି ପାଇଁ ଅହିଂସା ଉପାୟରେ ଲଢିଥବା ଆମ ପୂର୍ବପୁରୁଷଙ୍କର ଏହା 
ଅତୁଳନୀୟ ଏକ ଅବଦାନ । ସେମାନଙ୍କ ପଦାଙ୍କ ଅନୁସରଣ କରି ବର୍ଭମାନ ପିଢି 
ନିଜକୁ ଅହିଂସା ମାର୍ଗର ପଥକ କରିପାରିବ | ଯଦିଓ କେତେକ ବୁଵ୍ଧିଜୀବୀ ଭିନ୍ନ ମତ 
ପୋଷଣ କରନ୍ତି ଯେ ଏହାର ସମୟୋପଯୋଗିତା ଆଉ ନାହିଁ, ତଥାପି ମହାତ୍ନା ଗାନ୍ଧି 
ଯେପରି ଅହିଂସାର ମୂଲ୍ୟବୋଧକୁ ପ୍ରଦର୍ଶନ କରିଥଲେ ତାହା ନିଷ୍ପେଷିତ ଓ ବଞ୍ଚୃତ 
ମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଶଲ୍ତିର ଅଫୁରନ୍ତ ଉତ୍ସ ହୋଇ ରହିଥଲା | ଅହିଂସାକୁ ଅବଜ୍ଞା କରି ଆମେ 
ନ୍ୟାୟ ଓ ପ୍ରଗତି ବିଷୟରେ ଚିନ୍ତା କରିପାରିବା ନାହିଁ । ଆମେ ମାଓବାଦୀ ମାନଙ୍କର 
ହିଂସାତ୍ସକ ଆନ୍ଦୋଳନକୁ ଅଙ୍ଗେ ନିଭେଇଛୁ । ଦୀର୍ଘ ୪୬ ବର୍ଷ ପରେ ସୁଦ୍ଧା ଏ 
ଆନ୍ଦୋଳନକୁ ସେମାନେ ଗଣ ଆନ୍ଦୋଳନରେ ପରିଣତ କରିପାରିଲେ ନାହିଁ | ମାଓ 
ଭାଇମାନେ ଏହାର ସମୀକ୍ଷା କରିବା ଉଚିତ ଓ ସତ୍ୟାଗ୍ରହର ରଣ କୌଶଳ ଦ୍ଵାରା 
ସେମାନଙ୍କ ଲକ୍ଷ୍ୟ ସ୍ଥଳରେ ପହଞ୍ଚବାପାଇଁ ଚେଷ୍ଠା କରିବା ଉଚିତ । ସାଂପ୍ରତିକ କାଳପାଇଁ 
ଏହାର ବେଶି ପ୍ରାସଙ୍ଗିକତା ଥବାପରି ମନେହୁଏ ¦! ସେମାନେ ଗାନ୍ଧିଙ୍କର ଅହିଂସାକୁ 
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୧୬୪ ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା 


ଅବଜ୍ଞା କରିପାରନ୍ତି କିନ୍ତୁ ନିପୀଡ଼ିତ ଜନତାଙ୍କ ସଂଗଠିତ କରିବାରେ ଗାନ୍ଧିଙ୍କ ସାମର୍ଥ୍ୟକୁ 
ଅସ୍ଵୀକାର କରିପାରିବେ ନାହିଁ । ଆମେ ଆଶା କରୁଛୁ, ସେମାନେ ଏହାକୁ ନେଇ 
ପରୀକ୍ଷା ନିରୀକ୍ଷା କରନ୍ତୁ କାରଣ ଏହା ଆମ ସାଂସ୍କୃତିକ ଏତିହ୍ୟ ସହ ଜଡ଼ିତ । 
ପରାଙ୍ଗଭୋଜୀ ଅମଲାତାନ୍ତିକ ସଂସ୍କୃତି ସହ କ୍ଷମତା ପାଗଳ ରାଜନୈତିକ ନେତାମାନଙ୍କର 
ପ୍ରବଳ ଦୁର୍ନୀତି ଓ ଅବହେଳା ଗରିବ ମାନଙ୍କର ମେରୁଦଣ୍ଡକୁ ଭାଙ୍ଗିଦେଇଛି | ସେମାନେ 
ଉଦ୍ଧାର ହେବା ଦରକାର । 

କୋଣ ଅନୁକୋଣରେ ସତ୍ୟର ସ୍ଵର ଝଙ୍କୃତ ହେଉ:- 

ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧି ସତ୍ୟର ପ୍ରତୀକ । ଗୋଟିଏ ସମାଜ ଯେତେ ସମ୍ପଦ୍ଧ ଓ ସଭ୍ୟ 
ହେଉନା କାହିଁକି ସେଠାରେ ଯଦି ବ୍ୟକ୍ତି ସତ୍ୟଶୀଳ ନ ହୁଏ ତେବେ ସେ ସମାଜକୁ 
ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧି ମାନବ ସମାଜ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି ନାହିଁ । ସତ୍ୟର ଗୋଟିଏ ଉଚ୍ଚ 
ସାମାଜିକ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଅଛି | ସେହି ହେତୁ କୁହାଯାଏ ସତ୍ୟ ହି ଲଶ୍ଵର | ସେ କହୁଥଲେ 
ସତ୍ୟଶୀଳତା ଦେବତ୍ଵ ସହ ସମାନ । ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧିଙ୍କ ଉଦ୍ଧୃତ ଅନୁସାରେ:- 

“ ପ୍ରକୃତରେ ଏହା ଅଧୁକ ଯଥାର୍ଥ ହେବ ଯେ ଇଶ୍ଵର ହିଁ ସତ୍ୟ ବଦଳରେ ସତ୍ୟ 
ହିଁ ଇଶ୍ଵର କହିବା । କିନ୍ତୁ ଆମେ ଜଣେ ଶାସକ କିମ୍ବା ମାର୍ଗଦର୍ଶୀ ବିନା କିଛି କରିପାରିବା 
ନାହିଁ । ଗଭୀର ଭାବରେ ଚିନ୍ତା କଲେ ହୃଦ୍‌ବୋଧ ହୁଏ ସତ୍‌ କିମ୍ବା ସତ୍ୟ ହିଁ କେବଳ 
ଭଶ୍ଵରଙ୍କର ଯଥାର୍ଥ ଓ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ତାପ୍ୂର୍ଯ୍ୟପୂର୍ଣ୍ଣ ନାମ” | 

ଆମର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ସତ୍ୟ ପ୍ରତି ଆମର ନିଷ୍ଠା ଓ ଆସ୍ଥା ଉପରେ ନିର୍ଭର କରେ | 
ଆମର ସକଳ କ୍ରିୟାକଳାପ ଏପରିକି ଆମର ଶ୍ଵାସ ପ୍ରଶ୍ଵାସ ମଧ୍ଯ ସତ୍ୟର ପ୍ରଦର୍ଶନ । 
ଯେତେବେଳେ ଆମେ କୌଣସି ଅସତ୍ୟ କାର୍ଯ୍ୟରେ ଲିପ୍ତ ରହୁ ସେତେବେଳେ ଆମେ 
ଧୀରେ ଧୀରେ ମଣିଷ ପଣରୁ ଦୂରକୁ ଚାଲିଯାଉ | ସତ୍ୟ ସର୍ବଦା ସାହସ ସପକ୍ଷରେ 
ଥାଏ | ଭୀରୁ କାପୁରୁଷମାନେ ହିଁ ସତ୍ୟ କହିବା ପାଇଁ ଓ ସତ୍ୟ ପାଇଁ କାମ କରିବାକୁ 
ଭୟ କରନ୍ତି । ମିଥ୍ୟା ହେଉଛି କାପୁରୁଷ ମାନଙ୍କର ଆଶ୍ରୟ ସ୍ଥଳ | ସେମାନେ ସର୍ବଦା 
ସତ୍ୟକୁ ଗୋପନୀୟ କରି ରଖନ୍ତି । ତେଣୁ ସତ୍ଯ ସାହସ ସହ ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ | ସତ୍ୟ ବିନା 
ଜୀବନରେ ଅନ୍ୟ କୌଣସି ନୀତି ନିୟମକୁ ପାଳନ କରିହେବ ନାହିଁ ।” ଏ ସଂପର୍କରେ 
ଗାନ୍ଧିଜୀ କହନ୍ତି: 

“ ସାଧାରଣ ଅର୍ଥରେ ସତ୍ୟର ନିୟମ ପାଳନ କରିବା ଅର୍ଥ ଆମର ସତ୍ଯ 
କହିବାକୁ ବୁଝାଇଥାଏ, କିନ୍ଧୁ ଆମେ ଆଶ୍ରମରେ ସତ୍ଯକୁ ଏକ ବିସ୍ତୃତ ଅର୍ଥରେ 
ପ୍ରୟୋଗ କରୁ | ଆମ ଚେତନାରେ ସତ୍ୟ ଆମ ବକ୍ତବ୍ୟରେ ସତ୍ୟ ଓ କର୍ମରେ ସତ୍ୟର 
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ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା ୧୬୫ 


ପ୍ରୟୋଗ ନିହାତି ଆବଶ୍ୟକ । ଯେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତି ସତ୍ୟକୁ ହୃଦୟଙ୍ଗମ କରିଛି ତା ଜୀବନ 
ଧନ୍ଯ ହୋଇଯାଇଛି । ତାର ଆଉ କିଛି ଜାଣିବା ଦରକାର ନାହିଁ । କାରଣ ସପଷ୍ଟିର 
ସକଳ ଜ୍ଞାନ ଏହିଠାରେ ନିହିତ ଅଛି । ଏଥରେ ଆଉ ଯାହା ନୂଆ କଥା ସଂଯୋଗ 
କରାଯିବ ତାହା ପ୍ରକୃତ ଜ୍ଞାନ ନୁହେଁ । ଆମେ ଯଦି ଥରେ ଏହି ଅନନ୍ତ ସତ୍ୟର 
ପ୍ରୟୋଗ ଶିଖୁଯିବା ତାହେଲେ ଆମେ କଂ”ଣ କରିବା ଯୋଗ୍ଯ, କ”ଣ ଦେଖବା 
ଯୋଗ୍ୟ ଅଥବା କଂ ଣ ପଢିବା ଯୋଗ୍ୟ ଉପଲବ୍ଧି କରିବାପାଇଁ ଯୋଗ୍ୟ ହୋଇଯିବା | 

ଯଦିଓ ଏହା ଟିକେ କଷ୍ଟ ହେବ, ତଥାପି ଆମକୁ ସତ୍ୟର ଅଭ୍ୟାସ କରିବାକୁ 
ପ୍ରଚେଷ୍ଟା କରିବାକୁ ହେବ । ପ୍ରତ୍ୟେକ ମଣିଷ ପ୍ରତି ମୁହୂର୍ଭରେ ସତ୍ୟର ନିୟମ ମାନି 
ଚଳିବା ଭଳି ଗୁଣାବଳି ଅର୍ଜନ କରିବା ଉଚିତ | ସତ୍ୟର ପଥ ମଣିଷକୁ ସାହସୀ, ଦୃଢ, 
ସାଧୁ ଓ କରୁଣାମୟ କରିଥାଏ | ମଣିଷ ଜୀବନରେ ଯେତେ ଯାହା ଅଛି ସବୁଠାରୁ 
ଅଧୁକ ମୂଲ୍ୟବାନ ହେଉଛି ସତ୍ୟ | ଜଣେ ସତ୍ୟଶୀଳ ବ୍ୟକ୍ତି ସ୍ଵାର୍ଥର ହୋଇପାରେ 
ନାହିଁ । ତେଣୁ ସତ୍ଯ ମାନବିକତାକୁ ମାର୍ଗଦର୍ଶନ କରୁଥବା ଶକ୍ତି । ସତ୍ୟସନ୍ଧ ମଣିଷ 
ଆଦୌ ପରାଜିତ ହୁଏ ନାହିଁ । ତାର ବିବେକବୋଧ ତାକୁ ଦୁଃଖ ଓ ନିପୀଡ଼ନ ମଧ୍ଯରୁ 
ଉଦ୍ଧାର କରିବା ପାଇଁ ସର୍ବଦା ତପ୍ୂର ହୋଇ ରହିଥାଏ । 

ସତ୍ୟ ଜୀବନର ପଥ ପ୍ରଦର୍ଶକ ଶକ୍ତି । ସବୁପ୍ରକାର ବ୍ୟତିକ୍ରମ ସହ ଲଢିବାପାଇଁ 
ସତ୍ୟ ଆମକୁ ମାନସିକ ଶକ୍ତି ପ୍ରଦାନ କରିଥାଏ | ସତ୍ୟ ଆମକୁ ସର୍ବଦା ଭୁଲ୍‌ ରାସ୍ତାରୁ 
ଉଦ୍ଧାର କରେ ଓ ଠିକ୍‌ ରାସ୍ତାରେ ଆମ ପାଦ ଥପିଦିଏ । ଗାନ୍ଧିଜୀ କହୁଥିଲେ ଉତ୍ତମ 
ଓ ସତ୍ୟଶୀଳ ହେବା ମଣିଷର ସହଜାତ ପ୍ରବୃତ୍ତି । ଏହା ଚିରନ୍ତନ ସତ୍ୟ | ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ମଣିଷର ହୃଦୟରେ ଉତ୍ତମତା ରହିଛି । ଆମେ ତାର ଆବିଷ୍କାର କରି ଲୋକ ଲୋଚନକୁ 
ଆଣିବା ଉଚିତ | ଧୂଳି ଧୂସରିତ ଦର୍ପଣ ଉପରେ ପ୍ରତିବମ୍ଭ ପଡ଼ିପାରେ ନାହିଁ । ଠିକ୍‌ 
ସେମିତି ଆମ ହୃଦୟର ଉତ୍ତମପଣ କୂପ୍ରବୃତ୍ତି ଓ ଦୁର୍ଭାବନା ଦ୍ଵାରା ଅବଗୁମ୍ପିତ ହୋଇ 
ରହିଛି । ଅଭ୍ୟାସ ଦ୍ଵାରା ଆମେ ଏହି ଅପ ଉପାଦାନକୁ ସତ୍ୟରେ ପରିଣତ କରିଦେବା | 
ଅଜ୍ଞମାନେ କୁ ପ୍ରବୃତ୍ତିକୁ କୁକୁର ଲାଞ୍ଜ ସହ ତୁଳନା କରିଥା” ନି । ଏ ମନୋବୃତ୍ତି ଆମକୁ 
ଜୀବନର ଚିରନ୍ତନ ସତ୍ୟ ପାଖରୁ ଦୂରକୁ ନେଇଯାଏ | 

ସତ୍ୟକୁ ଉପଲବ୍ଧି କରିବା ଅର୍ଥ ଲଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଉପଲବ୍ଧି କରିବା | ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସଂପର୍କରେ 
ପ୍ରକୃତ ସତ୍ୟ ହେଲା ଇଶ୍ଵର ସର୍ବବ୍ୟାପୀ ଓ ସର୍ବଜ୍ଞ | ବିଶ୍ଵର ସକଳ ଜଡ଼ ଓ ଜୀବନ୍ତଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରେ ତାଙ୍କର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ଉଜ୍ୀବିତ ରହିଛି । ପ୍ରତ୍ୟେକ ବସ୍ତୁରେ ଅଣୁ ପରମାଣୁ 
ରୂପରେ ତାଙ୍କର ସତ୍ତା ବିଦ୍ୟମାନ | ଏହି ଅଣୁ ଏତେ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ଯେ ତାହା ବୋମାକୁ 
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୧୬୬ ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା 


ବି ବିଷ୍ପୋରଣ କରିଦେଇପାରେ ¦ ଆମେ ଏହାର ଉଦାହରଣ ଆମ ପ୍ରାଚୀନ ସାହିତ୍ୟ 
ମାନଙ୍କରେ ପାଉ ଯେଉଁଠାରେ ମଣିଷ ମୃତ୍ୟ ଓ ବିଧ୍ଵଂସ ଅବସ୍ଥାରେ ମଧ୍ଯ ସତ୍ଯକୁ 
ଧାରଣ କରି ରହିଥାଏ । ଏ ସଂପର୍କରେ ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧିଙ୍କ ଉଦ୍ଧୂୃତି ହେଲା:- 

“ଏ ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ଆମେ ହରିଭନ୍ଦ୍ର ପ୍ରହଲ୍ଲାଦ, ରାମଚନ୍ଦ୍ର ଇମାମ୍‌ ହାସନ୍‌, 
ଇମାମ୍‌ ହୁସେନ୍‌ ଓ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଖ୍ରୀଷ୍ଟିୟାନ ରଷିମାନଙ୍କ ଜୀବନକୁ ଉଦାହରଣ ରୂପେ 
ଗ୍ରହଣ କରିପାରିବା । କେତେ ସୁନ୍ଦର ହୁଅନ୍ତା ଯଦି ଆମେ ଆବାଳ ବୃଦ୍ଧବନିତା 
ଜୀବନର ପ୍ରତିଟି ମୁହୂର୍ଭରେ ଚାଲିବା, କାମ କରିବା, ଖାଇବା, ପିଇବା, ଖେଳିବା 
ଏମିତିକି ଶରୀର ବିଘଟନ ସମୟରେ ସୁଦ୍ଧା ଆମେ ସତ୍ୟ ପ୍ରତି ଅନୁରକ୍ତ ରହନ୍ତେ ? 
ମୋ ପାଇଁ ଇଶ୍ଵର ସତ୍ୟ ରୂପରେ ଅମୁଲ୍ୟ ରତ୍ନ ହୋଇଛନ୍ତି । ସେ ସମସ୍ତଙ୍କ ପାଇଁ 
ସେମିତି ହୁଅନ୍ତୁ... | 

ସତ୍ୟ ପ୍ରତି ଅନୁରକ୍ତ ଆମ ଅସ୍ତିତ୍ଵର ଏକମାତ୍ର ଯଥାର୍ଥତା । ଆମର ସକଳ 
କାର୍ଯ୍ୟକଳାପ ସତ୍ୟକେନ୍ଦ୍ରିତ ହେବା ଉଚିତ । ସତ୍ୟ ଆମ ଜୀବନର ପ୍ରତିଟି ନିଃଶ୍ବାସ 
ହେବା ଉଚିତ | ଯେତେବେଳେ ଜଣେ ସତ୍ୟପଥର ଯତ୍ରୀ ତା ଲକ୍ଷ୍ୟ ପଥରେ ପହଞ୍ଚଯାଏ 
ବଞ୍ଚବାର ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ସକଳ ଯଥାର୍ଥ ନିୟମ ବିନା ପ୍ରଚେଷ୍ଟାରେ ତା ସହ ମିଳିତ 
ହୋଇଯାଆନ୍ତି ଓ ପ୍ରବୃତ୍ତି ଗତ ଭାବେ ତା ପ୍ରତି ଅନୁଗତ ହୋଇଯାଆନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ସତ୍ୟ 
ବିନା ଜୀବନରେ କୌଣସି ନୀତିନିୟମ ପାଳନ କରିବା ଅସମ୍ଭବ | ” 

ସତ୍ୟ ବହୁ ଦିଗନ୍ତ । ତାର ଗୋଟିଏ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ହେଲା ଏହାର ଲକ୍ଷ୍ଯ 
ଚରମ ବାସ୍ତବତା | ଆମ ଜୀବନରେ ଅନୁଶୀଳନ କରୁଥିବା ସତ୍ୟର ଆଉ କେତୋଟି 
କଥା ହେଲା ଆମର ଇନ୍ଦ୍ରିୟଙ୍କ ଦ୍ଵାରା, ଆମର ଅନ୍ତର୍ଦ୍ଧଷ୍ଠି ଦ୍ଵାରା ଆମର ବିବେକ 
ଦ୍ଵାରା, ଆମର ଅନୁଭୁତି ଦ୍ଵାରା ଆମେ ସତ୍ଯକୁ ଛୁଇପାରୁ, ଅନୁଭବ କରିପାରୁ । 
ଯେହେତୁ ଚରମ ବାସ୍ତବତା ସହଜଲବ୍ଧ ନୁହେଁ ଆମେ ନିତ୍ଯ ପ୍ରାତ୍ୟହିକ ଜୀବନରେ 
ଓ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ସହ ସଂପର୍କ ସ୍ଥାପନା ବେଳେ ସତ୍ୟର ଅନୁଗାମୀ ହେବା । ମାନବ 
ଜାତିର ନିୟମ ସତ୍ୟର ନିୟମ ଦ୍ଵାରା ଅନୁଶାସିତ । ଯାହା ସମଗ୍ର ମାନବ ଜାତିକୁ 
ସେହି ଏକା କଥା ଶିକ୍ଷାଦିଏ । ତାହାହିଁ ମୌଳିକ ସତ୍ୟ | ପ୍ରେମ, ଭ୍ରାତୃତ୍, କରୁଣା, 
ସମବେଦନା, ସହିଷୁତା ଆଦି ଜୀବନର ମୌଳିକ ସତ୍ୟ | ଏହି ମୌଳିକ ସତ୍ୟ ଆମେ 
ଜନ୍ମ ସମୟରୁ ପାଇଛୁ । ଏହା ଆମର ସହଜାତ | ଯେତେବେଳେ ଆମେ ବିପରୀତ 
ପରିସ୍ପିତିର ପ୍ରଭାବରେ ଆକ୍ରାନ୍ତ ହେଉ ସେତେବେଳେ ଆମର ସହଜାତ ପ୍ରବୃଭି 
ଗୁଡ଼ିକ ଆମକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରନ୍ତି ଓ ଆମ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଜାଗ୍ରତ ହୋଇଉଠେ | କିନ୍ତୁ 
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ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା ୧୬୭ 


ଆମର ଅବହେଳା ହେତୁ ଏହି ମୂଲ୍ୟବୋଧ ନିଷ୍ପିୟ ହୋଇ ରହିଯାଏ । ପରିଶେଷରେ 
ଆମେ ତାକୁ ବିସ୍ବତ ହେଉ ହିଂସା, ଚଞ୍ଚକତା ପ୍ରତାରଣା, ପ୍ରିୟାପ୍ରୀତି ଓ ଶତ ମନୋଭାବ 
ଦ୍ଵାରା ତାହାଙ୍କୁ ପରିତ୍ୟାଗ କରୁ । ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧି ଆମକୂ ଏହି ଅବହେଳା ପଣରୁ 
ଉଦ୍ଧାର କରିବାକୁ ଚାହୁଁଥିଲେ | 

ଗୋଟିଏ ଶାନ୍ତିମୟ ଓ ସୁଖୀ ବିଶ୍ବ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବାକୁ ହେଲେ ମାନବିକ ମୁଲ୍ୟବୋଧର 
ଅନୁଶୀଳନ ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ୟ କୌଣସି ବିକଳ୍ପ ନାହିଁ । ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ସ୍ତରରେ ଶାନ୍ତି ଓ 
ଅହିଂସାର ମୂଲ୍ୟବୋଧକୁ ଉପଲବ୍ଧ ନକଲେ ସମାଜ ତିଷ୍ପିପାରିବ ନାହିଁ । ମାନବ 
ସମାଜର ପୂର୍ଣତା ପାଇଁ ନିମ୍ସ୍ଥ କେତେଗୁଡ଼ିଏ ପରାମର୍ଶ ଗ୍ରହଣୀୟ ହୋଇପାରେ । 


(୧) 
(9) 


(୩) 
(୪) 
(୫) 


(୬) 


ସମାଜ, ସମାନତା ଓ ନ୍ୟାୟିକ ଭିତ୍ତିରେ ପୁନର୍ଗଠନ ହେବା ଆବଶ୍ୟକ | 
ପ୍ରେମ ଓ ସହଯୋଗ ଶାନ୍ତିର ଭିତ୍ତିଭୂମି | ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ସ୍ତରରୁ ଏହି ନିୟମକୁ 
ସମସ୍ତେ ମାନିନେବା ଆବଶ୍ୟକ | 

ଭୟ ଓ ଘୃଣା, ଦୃନ୍ଦ୍ର ଓ ଯୁଦ୍ଧକୁ ଆବାହନ କରେ | 

ଅନିଷ୍ଟକାରୀ ଶକ୍ତିକୁ ପ୍ରେମ ଓ ଅହିଂସା ଦ୍ଵାରା ପ୍ରତିରୋଧ କରିବା ଉଚିତ | 
ଭୟ, କ୍ରୋଧ, ଲୋଭ, କ୍ଷମତା ଲାଳସା ଓ ଅହଂକୁ ଉଭୟ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଓ 
ସାମାଜିକ ସ୍ତରରେ ପରିତ୍ୟାଗ କରିବାକୁ ହେବ | 


ପ୍ରତ୍ୟେକ ଚିନ୍ତା ଓ ପ୍ରଥା ସାର୍ବଜନୀନ ହେବା ଉଚିତ । 


ଉପରୋକ୍ତ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ ସମୟ ସାପେକ୍ଷ ହୋଇପାରେ, କିନୁ ମାନବ ଜାତିକୁ 
ଧ୍ଵଂସ ମୁହଁରୁ ରକ୍ଷା କରିବା ପାଇଁ, ଆମକୁ ନିଷ୍ଠାର ସହ ଏଗୁଡ଼ିକୁ ପାଳନ କରିବାକୁ 


ହେବ | 
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୧୬୮ ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା 
- ଅଷ୍ଟାଦଶ ଅଧ୍ୟାୟ 


ସର୍ବୋଦୟ ଦହ୍ବି 
ଏକମାତ୍ର ପନ୍ା 


ମହାତ୍ସା ଗାି ନୁହଁନ୍ତି ବିଶ୍ଵର ଅନେକ ନ୍ୟାୟବନ୍ତ ଚିନ୍ତକ ସମାଜର ସକଳ 
ଆବଶ୍ୟକତାକୁ ପରିପୂର୍ଣ କରିବାକୁ ଚିନ୍ତା କରିଛନ୍ତି । କୁହାଯାଏ ସବୁ ମହାପୁରୁଷ 
ଏକାପରି ଚିନ୍ତା କରନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ସେମାନେ ସେମାନଙ୍କ ଚିନ୍ତାକୁ ନିଜ ଉପରେ ଆବଦ୍ଧ 
କରିବାକୁ ଚାହାଁନ୍ତି ନାହିଁ। ବରଂ ସେମାନେ ଏହି ଚିନ୍ତାରେ ଉଦବୁଦ୍ଧ କରିବାକୁ ଚାହାଁନ୍ତି । 
ସମାଜର ମହାନତା ବ୍ୟକ୍ତିର ମହାନତା ଉପରେ ନିର୍ଭର କରେ । ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧି 
ବ୍ୟକ୍ତିର ଗୁଣାତ୍ସକ ପରିବର୍ରନ ଉପରେ ବେଶି ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଉଥୁଲେ । ପ୍ରକୃତରେ 
ସ୍ଵରାଜ ଅର୍ଥ ତାଙ୍କପାଇଁ ଥଲା ଆତ୍ସାର ପରିଶୁଦ୍ଧତା । ଗୋଟିଏ ସ୍ଵାଧୀନ ରାଷ୍ଟ୍ରରେ 
ଶୀସନ କରିବା ଓ ସାମାଜିକ ନ୍ୟାୟ ପ୍ରଦାନ କରିବାପାଇଁ ତାର ସ୍ଵାର୍ଥସର୍ବସ୍ବ ଚିନ୍ତା ଓ 
ଧ୍ଵଂସାତ୍ସକ କ୍ରିୟା ଉପରେ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ ଜରୁରୀ । ସର୍ବୋଦୟ ସ୍ଵାର୍ଥପରତାରୁ ବାହାରକୁ 
ବାହାରିଆସେ | ଆମେ ଯଦି ଗ୍ରହଣ କରିବା ଯେ ଜନ୍ମ ସମୟରୁ ସମସ୍ତ ମାନବ ଜାତି 
ସମାନ, ତେବେ ଆମେ ମାନବ ସମାଜକୁ ସର୍ବୋଜୁଷ୍ଠ ନ୍ୟାୟ ଦେଇପାରିବା | ଆଧୁନିକ 
ସର୍ବୋଦୟ ତତ୍ତ୍ଵ ଆମେ ଭଲଭାବରେ ବୁଝି ପାରିବା, ଯଦି ଜାତିସଂଘ କାର୍ଯ୍ୟାଳୟରେ 
ମାନବିକ ଅଧ୍ବକାର ସଂପର୍କରେ ତାଞ୍ଜାନିଆର ରାଷ୍ଟ୍ରପତି ନ୍ୟାୟରୀ (Nyere) 
ଦେଇଥବା ଭାଷଣକୁ ଆମେ ଅନୁଧ୍ୟାନ କରିବା | ନ୍ୟାୟରୀଙ୍କ ଉକ୍ତି ଅନୁସାରେ:- 

“ ଗୋଷ୍ଠୀର ଆବାଳ ବୃଦ୍ଧବନିତାର ଶାରୀରିକ, ମାନସିକ ଓ ନୈତିକତାର ପୂର୍ଣ 
ବିକାଶ ପାଇଁ ସୁଯୋଗ ସୃଷ୍ଟି ହେବା ଉଚିତ | ବିକାଶ ପାଇଁ ବ୍ୟକ୍ତିର ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵ ଅନ୍ୟାୟରେ 
କ୍ଷତିଗ୍ରସ୍ତ କିମ୍ବା ଅର୍ଥନୈତିକ ଚାପରେ ନିପୀଡ଼ିତ ହେବା ଉଚିତ ନୁହେଁ ।” 

କିନ୍ତୁ ପ୍ରକୃତରେ କହିବାକୁ ଗଲେ ସର୍ବୋଦୟ ଗୋଟିଏ ରାଜନୈତିକ ଚିନ୍ତନ 
ନୁହେଁ, . କିମ୍ଭା ଅର୍ଥନୈତିକ ମତବାଦ ମଧ୍ଯ ନୁହେଁ ଏପରିକି ଏହା ଏକ ତର୍ତ୍‌ ମଧ୍ଯ 
ନୁହେଁ 


ହେଁ | ଏହା ଜୀବନର ଏକଧାରା, ଯାହା ଆମ ଚିନ୍ତା ଓ କ୍ରିୟାକୁ ପରିବର୍ଭିତ କରିଦେବ | 
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ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା ୧୬୯ 


ଏହାର ପ୍ରାଥମିକ ପ୍ରସଙ୍ଗ ହେଲା ବ୍ୟକ୍ତି ଗୋଷ୍ଠୀ ଭିତରେ ପ୍ରଥମେ ନିଜକୁ ଅନୁଭବ 
କରି ସମାଜ ମଧ୍ଯରେ ନିଜର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ଖୋଜିବ । ସମାଜ କଦାପି ଆଇନ୍‌ କାନୁନ୍‌ର 
ଦମନକାରୀ ଶକ୍ତିଦ୍ଵାରା ଅନୁଶାସିତ ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ । ଏ ସମ୍ପର୍କରେ ଜୟପ୍ରକାଶ 
ନାରାୟଣ କହନ୍ତି: 

“ ସମାଜର ମୌଳିକ ସମସ୍ୟାକୁ ଦୂର କରିବାପାଇଁ ଆଇନ ଓ ଦମନକାରୀ ଶକ୍ତି 
ଉଭୟେ ବ୍ୟର୍ଥ ହୋଇଛନ୍ତି । ଗୋଟିଏ ତୃତୀୟ ଶକ୍ତିର ଆବଶ୍ୟକତା ଅଛି | ଏହି ଶକ୍ତି 
ମହାବୀର ବୁଦ୍ଧ ଓ ଯୀଶୁ ପୂର୍ବରୁ ଆମମାନଙ୍କ ଆଗରେ ଉପସ୍ଥାପନ କରିଛନ୍ତି । ଏହି 
ଶକ୍ତି ପ୍ରେମର, କରୁଣାର ଓ ଅହିଂସାର ଶକ୍ତି |” 

ସର୍ବୋଦୟ ପାଇଁ ଭୌତିକ ବିକାଶ ସବୁ କଥା ନୁହେଁ । ମଣିଷର ପୂର୍ଣ୍ଣ ବିକାଶ 
ପାଇଁ ମନ ଓ କ୍ରିୟାର ବିଶୁଦ୍ଧତା ନିହାତି ଆବଶ୍ୟକ | ପ୍ରକୃତ ଜନତାର ଶକ୍ତି ଯାହା 
ସର୍ବୋଦୟର ମୁଖ୍ୟ ଲକ୍ଷ୍ୟ ଏଥୁରୁ ବାହାରି ଆସିବ | ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧିଙ୍କର ଆଧ୍ଯତ୍ସିକ ଶିଷ୍ୟ 
ବିନୋବା ଗ୍ରାମଦାନ ମାଧ୍ୟମରେ ସର୍ବୋଦୟକୁ ଏକ ନିର୍ବିଷ୍ଟ ରୂପରେଖ ପ୍ରଦାନ କରିଥୁଲେ | 
ତେରବର୍ଷ ସମୟ ମଧ୍ଯରେ ସେ ଭାରତର ଷାଠିଏ ହଜାର କିଲୋମିଟର ଅଞ୍ଚଳ ଅତି 
କଷ୍ଟରେ ପରିଭ୍ରମଣ କରିଥଲେ ଓ ସର୍ବୋଦୟର ବାର୍ଭା ପ୍ରଚାର କରିଥିଲେ | ମାନବର 
ଏକତା ପ୍ରେମର ଶକ୍ତି ସଂପର୍କରେ ସେ ଜନତାଙ୍କ ସଚେତନ କରୁଥିଲେ | ବିନୋବା 
କହୁଥିଲେ ପ୍ରେମ କରୁଣା ଓ ଶାନ୍ତିପୂର୍ଣ ସହଯୋଗ ଦ୍ଵାରା ହୃଦୟକୁ ପରିବର୍ଭନ କରିପାରିଲେ 
ମଣିଷ ସମାଜରେ ଏକତା ସମ୍ଭବ ହେବ | ବ୍ୟକ୍ତି ଓ ସମାଜ ଗୋଟାଏ ସୂତ୍ରରେ ଆବଦ୍ଧ 
ହେବା ଆବଶ୍ୟକ | ଗିନିର ଲେଖକ ଆର୍ଣ୍ଲ୍‌ଡ଼୍‌ଙ୍କ ମତରେ:- 

“ ଆମକୁ ଭ୍ରଷ୍ଟାଚାର, ଜାତିବାଦ, ମିଥ୍ୟା ଓ ସ୍ବାର୍ଥପରତାର ଅନୁପ୍ରବେଶକୁ ଏଡ଼ିବା 
ପାଇଁ ଦ୍ଵାର ରୁଦ୍ଧ କରିବାକୁ ହେବ | କହିବାକୁ ଗଲେ ଆମେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଦିଗରୁ ସମସ୍ତେ 
ସମାନ ବୋଲି କହିବା ଏକ ବିଭ୍ରାନ୍ତିକର ବିଚାର, କିନୁୁ ଆମକୁ ଗୋଟିଏ ଉପାୟ 
ଖୋଜିବାକୁ ପଡ଼ିବ | ଯେଉଁଠି ବ୍ୟକ୍ତି ତାର ସର୍ବୋତ୍ତମ ଦକ୍ଷତାକୁ ବିନିଯୋଗ କରିବାକୁ 
ସୁଯୋଗ ପାଇବ । ଆମକୁ ଗୋଟାଏ ପନ୍ଛା ଓ ନୂତନ ମନୋବୃତ୍ତି ସୃଷ୍ଟି କରିବାକୁ 
ପଡ଼ିବ ଯେଉଁଠି ଆମେ ଆମର ସବୂତକ ସ୍ଵାର୍ଥନ୍ବେଷୀ ଦକ୍ଷତାକୁ ଜନହିତକାରୀ ଦକ୍ଷତାରେ 
ପରିବର୍ଭିତ କରିପାରିବା, ଓ ଗୋଟିଏ ସାମ୍ଭାବ୍ୟ ପ୍ରଗତିଶୀଳ ଜାତି ନିର୍ମାଣ କରିପାରିବା | 

ଗାନ୍ଧିଜୀ ଓ ବିନୋବା ଅହିଂସାତ୍ସକ ସମାଜ ପାଇଁ ଗୋଟିଏ କ୍ରିୟାମରକ ପଦ୍ଧତିର 
ଆବିଷ୍କାର କଲେ ! ଆମକୁ ସାଂପ୍ରତିକ ଗଣତନ୍ତ୍ର ମାଧ୍ଯମରେ ଅହିଂସାତ୍ସକ ସମାଜ 
ଆଡ଼କୁ ଗତି କରିବାକୁ ହେବ । ଦୁହେଁ ପରିକଳ୍ପନା କରିଥିଲେ ଯେତେବେଳେ 
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ଲୋକମାନେ ତାଙ୍କର ଧାର୍ମିକ ସତ୍ୟକୁ ଜନସାଧାରଣଙ୍କ ମୂଲ୍ୟବୋଧରେ ପରିବର୍ଭିତ 
କରିପାରିବେ, ସେତେବେଳେ ହିଁ ଗଣତନ୍ତ୍ର ବୀଜ ଅଙ୍କୁରିତ ହେବ । ସେତେବେଳେ 
ଲୋକମାନେ ସେମାନଙ୍କ ମୁକ୍ତ ଇଚ୍ଛାକୁ କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ କରିବାପାଇଁ ସମାନ ଅଧ୍ବକାର 
ସହ ଦାୟିତ୍ଵ ତୁଲାଇବାପାଇଁ ଯୋଗ୍ୟ ବିବେଚିତ ହେବେ | 

ସର୍ବୋଦୟ ପଥର ଆଦର୍ଶ ହେଉଛି, ବ୍ୟକ୍ତିର ମାନବିକ ମୂଲ୍ୟବୋଧ, ସାମାଜିକ 
ମୁଲ୍ୟବୋଧ ଅନୁରୂପ ହେବା ଉଚିତ | ସେମାନେ ସମସ୍ତେ ମିଳିମିଶି ମାନବ ସମାଜର 
ଉନ୍ନତି ପାଇଁ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବେ । ଏହାର ଅର୍ଥ ପ୍ରତ୍ୟେକ ମଣିଷ ସମାଜର ଉତ୍ଥାନ 
ପାଇଁ ସମ୍ମିଳିତ ହୋଇ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବେ । ପ୍ରେମପୂର୍ଣ୍ଣ ପଦ୍ଧତିରେ ହିଁ ସମାଜକୁ ପରିଚାଳିତ 
କରାଯିବା ଉଚିତ | ଯାହା ଫଳରେ ସମାଜରେ ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କର ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ସ୍ଵାର୍ଥ 
ଅନ୍ୟ କାହା ସ୍ଵାର୍ଥ ସହ ସଂଘାତ ସୃଷ୍ଟି କରିବ ନାହିଁ କି କେହି କାହା ବ୍ୟକ୍ତିଗତ 
ମାମଲାରେ ହସ୍ତକ୍ଷେପ କରିବେ ନାହିଁ । ବିନୋବାଜୀଙ୍କର ଅହିଂସା ମାଧ୍ଯମରେ 
ବିପ୍ଲବାତ୍ସକ କ୍ରିୟା ପଦ୍ଧତି ଗୋଷ୍ଠୀର ପୁନର୍ଗଠନ ପାଇଁ ଅତ୍ଯନ୍ତ ଉପାଦେୟ |! ଏହା 
ଅହିଂସାତ୍ସକ ବିପୁବ ପାଇଁ ପାହାଚ ସଦୃଶ । ଏଠାରେ ବିପ୍ଲବ ଅର୍ଥ ସାମାଜିକ ବିପୃବ 
ଅଥବା ହୃଦୟର ପରିବର୍ଭନ ଓ ତାପରେ ପରିସ୍ଥିତିର ପରିବର୍ଭନ । ଏହି ଆଧାରରେ 
ମାନବ ଗୋଷ୍ଠୀର ପୁନର୍ଗଠନ ହେବା ଜରୁରୀ | ସର୍ବୋଦୟର ଆକ୍ଷରିକ ଅର୍ଥ ହେଲା 
ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଜାଗ୍ରତ କରିବା । ଏହାଛଡ଼ା ଆମ ଭିତରେ ଥବା ଉତ୍ତମ ପଣକୁ ନିଷ୍ଠାପର 
ଭାବରେ ଅନୁଶୀଳନ କରିବା ଓ ଅପପଣକୁ ପରିହାର କରିବା । ଏହା ମାନବ ଜାତି 
ମଧ୍ଯରେ ଏକତା ଭାବର ବୁଦ୍ଧି କରିବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ଜାତି, ବର୍ଣ୍ଣ ବର୍ଗ, ଧର୍ମ ଓ 
ଜାତୀୟତାର ବିଭେଦ ଶୂଖ୍ଖଳରୁ ମାନବ ଜାତିକୁ ମୁକ୍ତି କରିବ | ଏହି ଆଭିମୁଖ୍ଯକୁ 
ହୃଦୟଙ୍ଗମ କରି ଶ୍ରୀଲଙ୍କାର ସର୍ବୋଦୟ ନେତା ଏ.ଟି ଆର୍ଯ୍ୟାରତ୍ତେ କହନ୍ତି: 

( ୧) ବ୍ଯକ୍ତିର ମୁକ୍ତି ଉଭୟ ତାର ଅନ୍ତଃପ୍ରଦେଶକୁ କଳୁଷିତ କରୁଥିବା ଲୋଭ, 
ଘୂଣା ଓ ଅଜ୍ଞତାରୁ ଏବଂ ତାକୁ ଦାସତ୍ଵ ବନ୍ଧନରେ ରଖୁଥିବା ଦମନଶୀଳ 
ବାହ୍ୟଶକ୍ତିରୁ ମଦ୍ଦ ମୁକ୍ତ ହେବା ଆବଶ୍ଯକ । 

( ୨) ଉଭୟ ଗ୍ରାମାଞ୍ଚଳ ଓ ସହରାଞ୍ଚଳରେ ବସବାସ କରୁଥିବା ଲୋକମାନେ 
ଦାରିଦ୍ରୟରୁ ମୁକ୍ତି ପାଇବା ଆବଶ୍ଯକ | | 

(୩) ଗୋଷ୍ଠୀର ସ୍ଵାସ୍ଥ୍ୟହୀନତା, ଅଜ୍ଞତା ଓ ନିର୍ଭରଶୀଳତା ସହ ଅର୍ଥନୈତିକ ଓଂ 
ରାଜନୈତିକ ନିପୀଡ଼ନ ହେତୁ ଅମଲାତନ୍ତ୍ର ଓ ବାହ୍ୟ ପ୍ରତିନିଧ୍ରମାନେ ଶୋଷଣ 
କରି ଚାଲିଥାନ୍ତି | ଏଥିରୁ ଗୋଷ୍ଠୀ ଜୀବନ ମୁକ୍ତ ହେବା ଆବଶ୍ୟକ | 
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(୪) ଉପନିବେଶବାଦ ଓ ରାଜତନ୍ତ୍ରବାଦରୁ ଜାତୀୟ ଗୋଷ୍ଠୀର ମୁକ୍ତି ଆବଶ୍ୟକ । 
(୫) ବିଶ୍ଵାସଘାତକତା, ଶତୃତା, ଗୂଣା, ଯୁଦ୍ଧ ଓ ପରିବେଶ ପ୍ରଦୂଷଣ ଏବଂ ପ୍ରଯୁକ୍ତି 
ବିଦ୍ୟା ପ୍ରୟୋଗଜନିତ କୁପ୍ରଭାବରୁ ବିଶ୍ଵବାସୀ ମୁକ୍ତ ହେବା ଆବଶ୍ଯକ । 
ସର୍ବୋଦୟର ସର୍ବକାଳୀନ ନୀତି ହେଲା, ଅହିଂସା ମାଧ୍ୟମରେ ସାମାଜିକ 
ପରିବର୍ଭନ । ଗୋଟିଏ ନୂତନ ସମାଜ ଗଠନ ପାଇଁ ତୃଣମୂଳ ସ୍ତରରୁ ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ଲୋକଙ୍କୁ ଜାଗ୍ରତ କରାଇବା ଏହି ଆନ୍ଦୋଳନର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ | ଏହି ନୂତନ ସମାଜ ଓ 
ରଵ୍ଧିମନ୍ତ ଜୀବନ ବ୍ୟକ୍ତି ପରିବାର ଓ ଗୋଷ୍ଠୀର ସାମର୍ଥ୍ୟ ଜାଗ୍ରତ କରି ତାର ପ୍ରକ୍ରିୟା 
ଆରମ୍ଭ କରିବ । ଏହି ଜାଗ୍ରତ ପ୍ରକ୍ରିୟାର ମୁଖ୍ୟ ଦିଗ ହେଲା, ଏହା ଜନତାଙ୍କୁ ହୃଦ୍‌ବୋଧ 
କରାଇଦେବ ଯେ ସେମାନେ ନିଜର ବିକାଶ ଯୋଜନା ନିଜେ କରିପାରିବେ ଓ ନିଜର 
ଆବଶ୍ୟକତାକୁ ନିଜେ ଚରିତାର୍ଥ କରିବାର ଯୋଗ୍ୟତା ହାସଲ କରିପାରିବେ | ଏଥୁପାଇଁ 
ସେମାନଙ୍କୁ ଅମଲାତନ୍ତ୍ର ଓ ବାହ୍ୟ ପ୍ରତିନିଧ୍ବଙ୍କ ଉପରେ ନିର୍ଭରଶୀଳ ହେବାକୁ ପଡ଼ିବ 
ନାହିଁ।” 

N ଏହି ସାମାଜିକ ପରିବର୍ଭନ ପାଇଁ କୌଣସି ପ୍ରାକ୍‌ ପ୍ରସତତି ( ବୃପିୟ)ର ଆବଶ୍ୟକତା 
ନାହିଁ । ତୃଣମୂଳ ସ୍ତରରେ ବସବାସ କରୁଥିବା ଜନତା ତାଙ୍କ ବିକାଶ ପାଇ ସେହିମାନଙ୍କର 
ଯୋଜନା ବୁଵଧିମତ୍ତା ଓ ଅନୁଭୂତିର ଅବଦାନରେ ଏ ସମାଜରୁ ସମ୍ପଦ୍ଧ କରିବେ । 

ସର୍ବୋଦୟ ତତ୍ତ୍ବରେ ପ୍ରଦର୍ଶିତ ହୋଇଥବା ନୀତି ନିୟମକୁ ଅନୁସରଣ କରୁଥିବା 
ସରକାର ଯଥାର୍ଥ ଗଣତନ୍ତ୍ର ପଦବାଚ୍ୟ ହୋଇପାରିବ | ସର୍ବୋଦୟ ସଂପର୍କରେ ପୁରୁଣା 
ଲୋକଗୀତଟିଏକୁ ଆମେ ଏଠାରେ ସ୍ମରଣ କରିବା:- 

“ ଜନତାଙ୍କୁ ଖୋଜ, ତାଙ୍କୁ ଭଲ ପାଅ 

ସେମାନଙ୍କଠୁ ଶିଖ 

ସେମାନଙ୍କ ସହ ଯୋଜନା କର 

ସେମାନଙ୍କ ସେବା କର 

ସେମାନେ ଯାହା ଜାଣିଛନ୍ତି 

ତାହା ଆରମ୍ଭ କର 

ସେମାନଙ୍କର ଯାହା ଅଛି 

ତାକୁ ନେଇ ଗଢ | 

ସର୍ବୋଦୟର ଯୋଜନା ପଦ୍ଧତି କୌଣସି ରାଜନୈତିକ ଦଳ ଓ ଅମଲାତନ୍ତ୍ର 
ଆଦର୍ଶ ଅନୁସାରେ ନୁହେଁ । ତୃଣମୂଳ ସ୍ତରରେ ଥବା ଜନତାଙ୍କର ସାମୁହିକ ଇଚ୍ଛାଶକ୍ତିକୁ 
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୧୭୨ ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା 


ନେଇ ଏହି ଯୋଜନା ପ୍ରସ୍ତୃତ କରିବାକୁ ହୁଏ । ସର୍ବନିମ୍ନ ସ୍ତରରୁ ଏହାର ଯୋଜନା 
ପବ୍ବତି ବିକେନ୍ଦ୍ରୀକରଣ କରାଯାଇଥାଏ । କୌଣସି ପ୍ରଭାବଶାଳୀ ବ୍ୟକ୍ତି କେନ୍ଦ୍ରୀଭୂତ 
କ୍ଷମତା କିମ୍ବା କ୍ଷମତାରେ ଥବା ରାଜନୈତିକ ଦଳ ଜନତାର ଯୋଜନାରେ ହସ୍ତକ୍ଷେପ 
କରିପାରିବେ ନାହିଁ । ଗୋଷ୍ଠୀର ଗୋଟିଏ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ସହଜାତ ସାଂସ୍କୃତିକ ଅନ୍ତର୍ଞଞାନ 
ରହିଛି ଯାହାକୁ ଦୃଷ୍ଟି ସମ୍ମୁଖରେ ସେମାନେ ତାଙ୍କର ଭବିଷ୍ୟତ ପାଇଁ ଯୋଜନା ପ୍ରସ୍ତୁତ 
କରିବେ | ତଳସ୍ତରର ମଣିଷମାନେ ସେମାନଙ୍କ ନିଜର ବିକାଶ ଯୋଜନା ପାଇଁ ଯାହା 
ଚିନ୍ତା କରନ୍ତି ତାହା ତଥାକଥିତ ଉପରିସ୍ଥ କ୍ଷମତାପ୍ରାପ୍ତ ଅଧ୍ବକାରୀଙ୍କ ଠାରୁ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ 
ଭିନ୍ନ । ଯଦିଓ ଆମେ ସେମାନଙ୍କୁ ନିରକ୍ଷର ଓ ଅଜ୍ଞ ବୋଲି କହୁ ସେମାନେ ନିଜପାଇଁ 
ଯୋଜନା ପ୍ରସ୍ତୁତ କରିବାରେ ବେଶ୍‌ ଦକ୍ଷ | ପ୍ରଶାସନିକ କର୍ଚ୍ଛପକ୍ଷଙ୍କ ଅପେକ୍ଷା ସେମାନେ 
ତାଙ୍କର ନିଜ ଆର୍ଥକ ଗୁରୁତ୍ଵକୁ ବେଶି ଭଲଭାବରେ ବୁଝିଛନ୍ତି । ଗ୍ରାମ ପରିଷଦ 
ବ୍ୟତୀତ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଗାଁରେ ଗୋଷ୍ଠୀ ପ୍ରତିନିଧ୍ୂ ରହିବେ, ସେମାନଙ୍କୁ ସର୍ବୋଦୟ କର୍ମୀ 
ବୋଲି କୁହାଯାଇପାରିବ, କାରଣ ସେମାନେ ସର୍ବୋଦୟର ସକଳ ନୀତି, ଆଦର୍ଶ, 
କାର୍ଯ୍ୟ ଓ ଯୋଜନା ସହ ସଂପୂର୍ଣ ପରିଚିତ ଥବେ | ଜନସେବା କରିବାପାଇଁ ସେମାନେ 
ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ପ୍ରତିବଦ୍ଧ ଥବେ । ସେମାନେ ଜନତାର ଅଧ୍ବକାର ଓ ମତକୁ ସମ୍ମାନ ପ୍ରଦର୍ଶନ 
କରୁଥିବେ | ବଳପ୍ରୟୋଗ ଦ୍ଵାରା କୌଣସି ବିକାଶ ଯୋଜନାକୁ କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ କରିବାକୁ 
ଚାହିଁବେ ନାହିଁ । ସେମାନେ ଜନତାର ବିକାଶ ଓ ଥଇଥାନ କାର୍ଯ୍ୟ ପାଇଁ ପ୍ରତିନିଧବ 
ରୂପେ କାର୍ଯ୍ୟ ନିର୍ବାହ କରିବେ । 

ଗ୍ରାମାଞ୍ଚଳ ଜନତାଙ୍କ ନିଯୁକ୍ତି ସୁଯୋଗ ସୃଷ୍ଟି ପାଇଁ ସେମାନଙ୍କୁ କଠିନ ପରିଶ୍ରମ 
କରିବାକୁ ହେବ | ଯେ କୌଣସି କଳହର ସମାଧାନ ବେଳେ ସେମାନଙ୍କ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ 
ସହ ଏକମତ ହେବାପାଇଁ ଓ ସାମୁହିକ ନିଷ୍ପତ୍ତିରେ ସହମତ ହେବାପାଇଁ ସେମାନେ 
ଜନତାଙ୍କୁ ଶିକ୍ଷାଦେବେ | ସାମୁହିକ ବିଚାର ଓ ସାମୁହିକ ନିଷ୍ପତି ସର୍ବୋଦୟ ସମାଜର 
ଦୁଇଟି ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ ଉପାଦାନ | ତୃଣମୁଳ ସ୍ତରର ଜନତାଙ୍କୁ ପରିବର୍ଭନ କରିବାପାଇଁ 
ବହୁତ ନିଃସ୍ବାର୍ଥପର ପ୍ରଚେଷ୍ଟା କରିବାକୁ ପଡ଼େ କାରଣ ମିଥ୍ୟା ଉପଦେଶ ପ୍ରତି ସେମାନେ 
ବେଶ୍‌ ସମ୍ବେଦନଶୀଳ । 

ଜାତୀୟ ସ୍ତରରେ ନିମ୍ପଲିଖୂତ ପରାମର୍ଶକୁ ଅନୁଧ୍ୟାନ କରିବା ପାଇଁ ନିବେଦନ 
କରାଯାଇପାରେ | 
( ୧) ଶ୍ରେଣୀ, ବର୍ଗ, ଓ ବ୍ୟକ୍ତି ମଧ୍ୟରେ ଥିବା ସକଳ ପ୍ରକାର ଶୋଷଣର ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ 

ବିଲୋପ ସାଧନ ଆବଶ୍ୟକ । 
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(9) 


(୩) 


(୪) 


(୫) 


(୬) 


(୭) 
(୮) 


ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା ୧୭୩ 


ସୈନ୍ୟବାହିନୀ ସବୁ ଅପସାରଣ କରି ଶାନ୍ତିସେନାଙ୍କୁ ନିଯୁକ୍ତି ଦିଆଯିବା ଆବଶ୍ୟକ, 
ଯେଉଁମାନେ ବିନା ଅସ୍ତ୍ରରେ କଳହର ସମାଧାନ କରିପାରିବେ ! 
ଜନସାଧାରଣଙ୍କର ବିଶ୍ଵାସ ଭାଜନ ହେବାପାଇଁ: ସର୍ବୋଦୟ କର୍ମୀ ଲୋଭ, 
ଦୁର୍ନୀତି ପରି ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ସକଳ ଅନୈତିକ କାର୍ଯ୍ୟକଳାପରୁ ନିଜକୁ ମୁକ୍ତ ରଖୁବ । 
ଯୁବ ସଂପ୍ରଦାୟ ଯେଉଁମାନେ ଜୀବିକା ନିର୍ବାହ ପାଇଁ ସହରାଭିମୁଖୀ ହେଉଛନ୍ତି 
ସେମାନଙ୍କୁ ଗ୍ରାମାଞ୍ଚଳରେ ରହିବାକୁ ଉପଦେଶ ଦେବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ସେମାନଙ୍କ 
ପାଇଁ ନିଯୁକ୍ତି ସୁଯୋଗ ସୃଷ୍ଟି କରାଯିବା | ନଗର ସଭ୍ୟତା ଅଣଉପ୍ପାଦନକାରୀ | 
ଜୀବିକା ନିର୍ବାହ ପାଇଁ ସହରାଞ୍ଚଳକୁ ଯାଉଥବା ଯୁବକମାନେ ବସ୍ତିରେ ରହନ୍ତି 
ଓ ଅନେକ ଦୁର୍ବବଶାର ସମ୍ମୁଖୀନ ହୁଅନ୍ତି । ଗୋଟିଏ ସାମ୍ୟବାଦୀ ସମାଜରେ 
“ ସୁପରମାର୍କେଟ” ବା ସୌଖୀନ ବଜାର ସମ୍ପର୍ଣ୍ଣ ବର୍ଜନୀୟ | 

ଜମି ଜଙ୍ଗଲ ଜଳ ଯାହା ଦରିଦ୍ର ମାନଙ୍କର ସମ୍ବଳ, ତାକୁ କର୍ପୋରେଟ୍‌ ଫାର୍ମର 
ଶ୍ଵେନ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ରକ୍ଷା କରିବାକୁ ହେବ । କଳ କାରଖାନା ପାଇଁ ମାଟି ଖୋଳି 
ଖଣିଜ ସଂପଦ ଉତ୍ତୋଳନ କରୁଥିବା ମାଲିକ ମାନଙ୍କ ପାଖରୁ ଉପଯୁକ୍ତ 
କ୍ଷତିପୂରଣ ଆଦାୟ କରାଯିବ । 

ଦରିଦ୍ର ମାନଙ୍କର ପ୍ରକୃତ ସଂପରିର ମୁଲ୍ୟ ନିର୍ବାରଣ କରି ସେମାନଙ୍କଠାରୁ 
ଛଡ଼ାଇ ନିଆଯାଇଥିବା ସଂପର୍ିର ନ୍ୟାୟପୂର୍୍ଣ କ୍ଷତିପୁରଣ ମିଳୁ ବୋଲି ସର୍ବୋଦୟ 
ଦାବି କରେ | 

ଏହା ସରକାରଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରଥମେ ଅଧ୍ୁକୃତ ହେଉ | ତାପରେ ଦେଶର ସଂପଉତିକୁ 
ଜନତା ସାମୂହିକ ମାଲିକାନା ସୂତ୍ରରେ ଦେଶର ପ୍ରାକୃତିକ ସମ୍ବଳକୁ ଉପଭୋଗ 
କରନ୍ତୁ | ପ୍ରାକୃତିକ ସମ୍ବଳ ଉପରେ କୌଣସି କର୍ପୋରେଟ୍‌ ସଂସ୍ଥା କିମ୍ଭା 
ସରକାରୀ ସାହା୍ପାପ୍ରାପ୍ତ ଅନୁଷ୍ଠାନ ଜବର ଦଖଲ କରିପାରିବ ନାହିଁ । ଧନୀ 
ଗରିବ ନିର୍ବିଶେଷରେ ଉତ୍ପାଦନ ଓ ବଣ୍ଟନ ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ସମସ୍ତେ ସମଭାବରେ 
ଅଧ୍ବକାର ପାଇବେ | 

ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତି ପାଇଁ ପୂର୍ଣ ନିଯୁକ୍ତି ସୁଯୋଗ ସୃଷ୍ଟି ସର୍ବୋଦୟର ମାନଦଣ୍ଡ | 
ଗୋଟିଏ ଆତ୍ସ ନିର୍ଭରଶୀଳ ଅର୍ଥ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ ଯାହାର ଅର୍ଥ ନୁହେଁ 
ଖାଦ୍ୟ ବସ୍ତ ଓ ବାସଗ୍ଧହ ଆବଶ୍ୟକତା ବ୍ୟକ୍ତି ନିଜେ ମେଣ୍ଟେଇ ପାରୁଥିବ ! 
ବରଂ ଆର୍ଥକ ସ୍ବଚ୍ଛଳତା ପାଇଁ ସେ ବାହାରୁ ଆସୁଥିବା କୌଣସି ସାହାଯ୍ଯ 
ସହାନୁଭୂତି ପ୍ରତି ନିର୍ଭରଶୀଳ ହେବ ନାହିଁ । 
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୧୭୪ ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା 


(୯) କୃଷିଭିତ୍ତିକ ଶିନ ବିକାଶ ମାଧ୍ଯମରେ ସାମାଜିକ ବିକାଶ ହେବା ଉଚିତ, ଯାହା 
ଫଳରେ କୂଷି ଉତ୍ପାଦନ ଓ ବଣ୍ଟନର ଅଭିବୃଦି ସାଧନ ହେବ | 
( ୧୦) ଜାତୀୟ ମୁଲ୍ୟବୋଧ ସହ ଜାତୀୟ ସଂସ୍କୃତିର ମଧ୍ଯ ଅବକ୍ଷୟ ଘଟୁଛି | ଅଶ୍ଲୀଳ 
ସଂସ୍କୃତି ଓ ଅବୈଧ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଯାହାକୁ ଆମ ଜାତୀୟ ନୀତି ଅନୁମୋଦନ 
କରୁ ନାହିଁ, ତା କବଳରୁ ଆମ ସଂସ୍କୃତି ଓ ମୂଲ୍ୟବୋଧକୁ ମୁକ୍ତ କରିବାକୁ 
ହେବ । ସାଂସ୍କୃତିକ ବିପ୍ଳବ ଏବେ ଆରମ୍ଭ କରିବାକୁ ହେବ । ବଞ୍ଚବାପାଇଁ 
ଗୋଟିଏ ବିଧ୍ୂ ପାଳନ କରିବା ଯାହା ସମସ୍ତଙ୍କୁ ସମାନ ଭାବରେ ସାମାଜିକ 
ନ୍ୟାୟ ଦେଇପାରୁଥବ | ସମାନ ଭାବରେ ଆବଶ୍ୟକ ହେଉଥିବା ସବୁ ପ୍ରକାର 
ସୁବିଧା ସୁଯୋଗ ଯୋଗାଇ ଦେଉଥବ | ଶିକ୍ଷିତ ଓ ଯୋଗ୍ୟ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କର କାର୍ଯ୍ୟ 
ଦକ୍ଷତାର ବିଚାର, ସେମାନେ ସମାଜରୁ ଅସମାନତା ଦୂରୀକରଣ କରିବାରେ 
କେତେ ସହାୟକ ହୋଇଛନ୍ତି, ସେମାନଙ୍କ ସେବା କାର୍ଯ୍ୟରେ କେତେ ସ୍ଵଚ୍ଛତା 
ଅଛି ସେହି ଭିତ୍ତିରେ କରାଯିବ । ଶ୍ରମର ମର୍ଯ୍ୟାଦା ଓ ଅଣକୂୁଶଳୀ କର୍ମକୁ 
ଆଧାର କରି ସେମାନଙ୍କ ମାନ ନିର୍ବାରଣ କରାଯିବ । ସେମାନଙ୍କ କର୍ବ୍ୟ 
ପାଇଁ ସେମାନେ ଉତ୍ତରଦାୟୀ ରହିବେ | ଏହାକୁ ଅମାନ୍ୟ କଲେ ସେମାନେ 
ପୂର୍ବରୁ ନିର୍ବାରଣ କରାଯାଇଥିବା ନିୟମ ଅନୁଯାୟୀ ଦଣ୍ତିତ ହେବେ । ଏ 
ସଂପର୍କରେ ଗଣମାଧ୍ୟମ ସେମାନଙ୍କ ସହାୟତାର ହାତ ବଢେଇଦେବା ଉଚିତ ! 
ସେମାନେ ମଧ୍ଯ ଆମର ସାଂସ୍କୃତିକ ଗୌରବକୁ ଅକ୍ଷୁଣ୍ଠ ରଖମବାରେ ସାହାଯ୍ଯ 
କରିବେ ଓ ତୃଣମୂଳ ସ୍ତରରେ ଥିବା ମଣିଷ ମାନଙ୍କର ସୃ ଜନଶୀଳତାକୁ 
ପ୍ରୋତ୍ସାହନ ଦେବେ । ସେମାନେ ମଧ୍ଯ ଆମ ସଂସ୍କୃତି ଭିତରକୁ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ 
ଅପସଂସ୍କୃତିର ଅନୁପ୍ରବେଶକୁ ପ୍ରତିରୋଧ କରିବେ । କର୍ବ୍ୟ ସଂପାଦନ କରୁଥିବା 
ବେଳେ ପ୍ରଲୋଭନ ଓ ବିଳାସମୟତା ପ୍ରତି ଆକୃଷ୍ଟ ହେବେନାହିଁ । 
ଏହା ଭଲ ଭାବରେ ହୂଦ୍‌ବୋଧ କରିବା ଉଚିତ ଯେ ପୁଞ୍ଜିବାଦୀ କିମ୍ବା ସମାଜବାଦୀ 
ଅନୁଶାସିତ ସମାଜ ତୃତୀୟ ବିଶ୍ବରେ ତୃଣମୁଳ ସ୍ତରକୁ ନ୍ଯାୟ ଓ ମର୍ଯ୍ୟାଦା ପ୍ରଦାନ 
କରିବାରେ ବିଫଳ ହୋଇଛି । ପାତ୍ଚାତ୍ୟରେ ବିକଶିତ ରାଷ୍ଟ୍ରମାନଙ୍କରେ ମଧ୍ଯ ଏହି 
ପୁଞ୍ଜିବାଦୀ ବ୍ଯବସ୍ଥା ବ୍ଯର୍ଥ ହୋଇଛି । ମୁଷ୍ଟିମେୟଙ୍କ ପ୍ରଚୁର ସଂପତି ଠୁଳ ହୋଇ 
ରହିଛି, ଅଥଚ ଗରିବମାନେ ଏବେ ବି ବେକାରୀ ଓ ଅର୍ଵାହାର ଭିତରେ କାଳାତିପାତ 
କରୁଛନ୍ତି । ଏହା ଏକ ବିସ୍କୟଜନକ ପରିସ୍ଥିତି ସୃଷ୍ଟି କରୁଛି । ବାହ୍ଯ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ନଭଶ୍ମ୍ଭୀ 
ପ୍ରାସାଦ ବିମାନ ଓ ଅଟୋ ମୋବାଇଲ ସେବା ଆଦିକୁ ଅନୁଧ୍ୟାନ କଲେ ଦେଶର ଏକ 
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ଗାନ୍ଧିଙ୍କ ଫେରାଇ ଆଣିବା ୧୭୫ 


ସମ୍ପଦ୍ଧ ଚିତ୍ର ପରିଲକ୍ଷିତ ହୁଏ କିନ୍ଧୁ ଦେଶର ଅଭ୍ୟନ୍ତର ଅଞ୍ଚଳରେ ଦାରିଦ୍ର୍ୟ ଓ ଅଭାବକ୍ରିଷ 
ଗରିବ ମାନଙ୍କୁ ଅବଦମିତ କରି ରଖୁଛି । ସେହି ହେତୁ ଏ ପଦ୍ଧତିକୁ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଉଚ୍ଛେଦ 
କରିବାକୁ ହେବ । ସୋଭିଏତ୍‌ ରୁଷ୍ର ବିଭାଜନ ମୂଳରେ ମଧ୍ଯ ସେହି ଏକା କଥା 
ଥିଲା । ଏ ସଂପର୍କରେ ଚାର୍ଲସ୍‌ ରିଚ୍‌ଙ୍କ ବକ୍ତବ୍ୟକୁ ଉଦ୍ଧାର କରି କୁହାଯାଇପାରେ:- 

ଗୋଟିଏ ବିପ୍ଲବ ଆସୁଛି ! ଏହା ଅତୀତର ବିପ୍ଲବ ପରି ନୁହେଁ । ଏହା ବ୍ୟକ୍ତି 
ସ୍ତରରୁ ଓ ସାଂସ୍କୃତିକ ସ୍ତରରୁ ଆରମ୍ଭ ହେବ | ଏହା ରାଜନୀତିଜ୍ଞ ରୂପରେଖକୁ ସଂପୂର୍ଣ 
ବଦଳେଇଦେବ | ଏହାହିଁ ତାର ସର୍ବଶେଷ କାର୍ଯ୍ୟ | 

ସଫଳତା ଅର୍ଜନ ପାଇଁ ଏହା ହିଂସାର ଆବଶ୍ୟକତା କରିବ ନାହିଁ କିମ୍ବା ହିଂସା 
ମଧ୍ଯ ଏହାର ଗତି ପ୍ରତିରୋଧ କରିପାରିବ ନାହିଁ । ଏହାର ଅନ୍ତିମ ସୃଷ୍ଠି ହେବ ନୂତନ 
ଓ ଗୁଣାତ୍ସକ, ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଏବଂ ସୁନ୍ଦର | ମଣିଷର ନିଜ ସହ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ସହ, ସମାଜ 
ସହ ଓ ଅନ୍ୟ ଦେଶ ସହ ସଂପରିକୁ ପୁନର୍ଜୀବିତ କରିବ | ହୃଦୟରେ ଥବା ସବୁକିଛି 
ଯାହାକୁ ଆମେ କହୁ ଚେତନାର ପରିବର୍ଭନ । ଏହା ଅର୍ଥ ନୂଆ ମସ୍ତିଷ୍କ | ବଞ୍ଚବାର 
ନୂତନ ଶୈଳୀ, ଜଣେ ନୂଆ ମଣିଷ | ଏହାରି ଅନ୍୍‌ଷଣରେ ହିଁ ଆମ ନୂତନ ପିଢି 
ଅଛନ୍ତି ଏବଂ ସେମାନେ ତାହା ପାଇବା ଆରମ୍ଭ କରିଦେଲେଣି | 


LL 


“ସଳନ ଧର୍ମର ଥାକ ଏକ, ୟୁ ଥୁଅବାର ସଳନଳ ଧମର ମୌନ 
ସଚ୍ୟନୁ କିନ୍ଧାସ କଣରେ / 

© 
6ନିଚିଜ ଝଶା ସମସତଙ୍କୁ କଥାରେ / ଏ26ର ବୟସର ବାନ୍ଧ 
ଜିଚାର ନାନି / 

© 
ମକୁ ସମାଳରୁ କନିଖ୍ାର କଲିକ/ କଦ/।ଜରୁ ସୁଚଳାଚ କରିବା 
ଅର ଅସନ୍ପଷକ /” 

- ମହାମା ଗାନ୍ଧି 
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୧୭୬ ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା 
ଉନବିଂଶ. ଅଧ୍ୟାୟ 


ଏ ବିଶ୍ଵଶାନ୍ତି ପାଲ୍‌ ମହ୍ବାତ୍ସା 


HIN —— - 


ସର୍ବୋଦୟ ପନ୍ନା ବ୍ଯକ୍ତି ବ୍ୟକ୍ତି ମଧ୍ୟରେ ଅଥବା ଜାତିଜାତି ମଧ୍ୟରେ ଥବା 


ହିଂସାକୁ ଯୁଦ୍ଧ ରୂପ ଦେବାପାଇଁ ଆଦୌ ଅନୁମୋଦନ କରେ ନାହିଁ । ଆମେ ଯଦି ଯୁଦ୍ଧର 
କାରଣ ଗୁଡ଼ିକୁ ନିରାକରଣ କରି ନପାରିବା ନିରସ୍ତ୍ୀକରଣ ଆମ ପାଇଁ ସୁଦୂର ପରାହତ 
ହେବ | ଜାତି ଜାତି ମଧ୍ଯରେ ଯୁଦ୍ଧଂ ଦେହି ଡାକରା ଦେଉଥିବା କାରଣ ଗୁଡ଼ିକ ଖୋଜି ତାର 
ସମାଧାନ କରିବା ଉଚିତ । ଅଧୁକାଂଶ ଆନ୍ତର୍ଜାତିକ ଉଦ୍‌ବେଗ ଅର୍ଥନୈତିକ କ୍ଷେତ୍ରରୁ ସମଷ୍ଟି 
ହୋଇଥାଏ । ଜଣେ ଗାନ୍ଧିବାଦୀ ଅର୍ଥନୀତିଜ୍ଞ ଡଃ ଜେ.ସି. କୃମାରାସ୍ତା କହନ୍ତି:- 

“ ଯୁବର ମଞ୍ଚ ଓ ଆନ୍ତର୍ଜାତିକ ଉଦ୍‌ବେଗ ବହୁ ପରିମାଣରେ ଅର୍ଥନୀତି କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ହିଁ ଥାଏ | ଆମକୁ ସଫଳତାର ସହ ଯୁଦ୍ଧକୁ ଏଡ଼େଇବାକୁ ହେଲେ ସାଂପ୍ରତିକ କାଳର 
ଉତ୍ପାଦନ, ବଣ୍ଟନ ଓ ଉପଭୋଗର ପଦ୍ଧତି ଭଲଭାବରେ ଅଧ୍ୟୟନ କରିବାକୁ ହେବ | 
ଆମ ନିତ୍ୟପ୍ରତିଦିନ ଜୀବନରେ ଘଟୁଥିବା ସଂଘର୍ଷ ସଂଘାତରୁ ଯୁଦ୍ଧ ସୃଷ୍ଟି ହୁଏ । ଏହା 
ବିଶ୍ଵର ଜଣେ ଦୁଇଜଣ ନେତାମାନଙ୍କର ଭୁଲ୍‌ଭ୍ରାନ୍ତି ଯୋଗୁ ହୋଇ ନଥାଏ । ଏଥୁପାଇଁ 
ପ୍ରକୃତ ଅଭିଯୁକ୍ତ ହେଉଛି ଆମର ଲୋଭ | ଏହି ଲୋଭ ହିଁ ଆମ ପ୍ରତିବେଶୀର ଦୁର୍ବଳ 
ସ୍ଥିତିରୁ ଫାଇଦା ଉଠାଇବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରେ । 

ଅସୁରକ୍ଷିତ ପରିସ୍ଥିତିର ଅନ୍ତିମ ପରିଣତି ହେଉଛି ଯୁଦ୍ଧ । ଗୋଟିଏ ପୁଞ୍ଜିବାଦୀ 
ସମାଜରେ ଆମର ବ୍ୟକ୍ତିଗତ, ରାଜନୈତିକ, ଅର୍ଥନୈତିକ ସାମାଜିକ କ୍ଷେତ୍ର ଅସୁରକ୍ଷିତ | 
ଏହା ଆମର ଲାଳସା ବୃଦ୍ଧି କରିବାରେ ସହାୟତା କରେ ! ଏହି ଲାଳସାରୁ ସୃଷ୍ଟି ହୁଏ 
ହିଂସା | ଆମ ମନ ଉପରେ ରାଜତ୍ବ କରୁଥିବା ହିଂସା ଯୁଦ୍ଧ ଓ କଳହ ପାଇଁ ପ୍ରସ୍ତୁତି 
ଆରମ୍ଭ କରିଦିଏ | ଥରେ ଯୁଦ୍ଧ କରିବା ପାଇଁ ମନ ପ୍ରସ୍ତୁତ ହୋଇଗଲେ ଆମେ ଅସ୍ତ 
ତିଆରି କରିବା କାର୍ଯ୍ୟରେ ଲାଗିପଡ଼ୁ । ଯେତେବେଳେ ଅସ୍ତ୍ର ପ୍ରସ୍ତୁତ ହୋଇଯାଏ, ଯୁଦ୍ଧ 
କରିବାର ଆବେଗ ଆମ ଭିତରେ ଚିରସ୍ଥାୟୀ ହୋଇଯାଏ | ଯୁଦ୍ଧଖୋର ମାନେ ଭାବନ୍ତି 
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ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା ୧୭୭ 


ଯେ ବୁଝାମଣା ଓ ବିଚାର ବିମର୍ଷ ଯୁଦ୍ଧକୁ ବନ୍ଦ କରିପାରିବ ନାହିଁ । ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧି 
ନୈତିକ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଯୁଦ୍ଧ ବିପକ୍ଷରେ ଥଲେ | ଗାଛିଜୀ କହୁଥଲେ ଅସ୍ତଶସ୍ତ ତିଆରି ନକଲେ 
ଓ ସାମରିକ ବାହିନୀରେ ଯୋଗ ଦେବାରୁ କ୍ଷାନ୍ତ ରହିଲେ ନିରସ୍ତ୍ୀକରଣ ଓ ବିଶ୍ବଶାନ୍ତି 
ସମ୍ଭବ ହୁଏ ନାହିଁ । ବିଶିଷ୍ଟ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଆଇନ ଷ୍ଟାଇନ୍‌ ମଧ୍ୟ ୟୁରୋପର ଯୁବଶକ୍ତିକୁ 
ଯୁଦ୍ଧରେ ଯୋଗ ନ ଦେବାକୁ ଅନୁରୋଧ କରିଥଲେ ଓ ସରକାରଙ୍କୁ ଅସ୍ତଶସ୍ତ ନିର୍ମାଣ 
ନ କରିବା ପାଇଁ ପରାମର୍ଶ ଦେଇଥୁଲେ | ଆଇନ୍‌ ଷ୍ଟାଇନ୍‌ଙ୍କୁ ସମର୍ଥନ କରି ମହାତ୍ସା 
ଗାନ୍ଧି କହିଥିଲେ:- 

“ ଯୁରୋପୀୟମାନଙ୍କୁ ମୋର ଗୋଟିଏ ଉତ୍ତର ହେଉଛି, ଯଦି ସେମାନେ ଏ 
ପଦ୍ଧତିକୁ ଆଗ୍ରହର ସହ ଗ୍ରହଣ ନ କରନ୍ତି କିଛି ଭଲ ହେବ ନାହିଁ | ପ୍ରକୃତରେ ଯଦି ମୁଁ 
ଜଣେ ମହାପୁରୁଷ କଥା କହେ, ମୁଁ କହିବି ଯେ ଆଇନ୍‌ ଷ୍ଟାଇନ୍‌ ମୋ ପଦ୍ଧତିକୁ ଚୋରି 
କରି ନେଇଛନ୍ତି, ଯଦି ଏହାର ବିଶେଷ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିବାକୁ ଆପଣମାନେ କହନ୍ତି, ତେବେ 
ମୁଁ କହିବି, କେବଳ ସାମରିକ ସେବାକୁ ବନ୍ଦ କରିଦେଲେ ଯଥେଞ୍ଟ ନୁହେଁ | ଯେତେବେଳେ 
ନିର୍ବିଷ୍ଟ ସମୟ ଆସିବ ସେତେବେଳେ ସାମରିକ ସେବା ଦେବାକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରିବାକୁ 
ହେବ | ତାପରେ ସମୟ ଆସିବ, ଦେଖୁବେ ଦୂଷ୍ଟଶକ୍ତି ଚାଲିଯାଇଛି |” 

ସାମରିକ ସେବା ଏକ ବ୍ୟାଧ୍ୂର ଲକ୍ଷଣ ଯାହା ଅତି ସାଂଘାତିକ | ମୁଁ ତୁମମାନଙ୍କୁ 
ପରାମର୍ଶ ଦେବି ଯେଉଁମାନେ ସାମରିକ ସେବାରେ ଯୋଗଦେଇଛନ୍ତି ଓ ଯୁଦ୍ଧବାଦୀ 
ରାଷ୍ଟ୍ରମାନଙ୍କୁ ସମର୍ଥନ କରୁଛନ୍ତି ସେମାନେ ଅପରାଧୀ | ପୁରୁଷ ହୁଅନ୍ତୁ କି ମହିଳା, 
ସେମାନେ ଯଦି ପରୋକ୍ଷ ହେଉ କି ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ସାମରିକ ଆୟୋଜନ କରୁଥିବା ରାଷ୍ଟ୍ରକୂ 
ସମର୍ଥନ କରୁଛନ୍ତି ସେମାନେ ପାପରେ ଭାଗୀ ହେଉଛନ୍ତି | ” 

ଯୁଦ୍ଧ ହିଂସାର ଶେଷ ପର୍ଯ୍ୟାୟ, ବ୍ଯକ୍ରିଗତ ହିଂସାରୁ ପାରିବାରିକ ହିଂସା ଓ 
ସେଠାରୁ ସାମାଜିକ ହିଂସା ସୃଷ୍ଟି ହୁଏ ଓ ଶେଷରେ ବିଶ୍ଵ ଯୁଦ୍ଧରେ ପରିଣତ ହୋଇଯାଏ । 
ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧି ସମାଜରୁ ଯୁଦ୍ଧର କାରଣଗୁଡ଼ିକ ନିରାକରଣ କରିବାକୁ ଚାହୁଁଥିଲେ | 
ଏହା ବ୍ୟକ୍ତି ଚରିତ୍ର ଉପରେ ନିର୍ଭର କରୁଥଲା | ତେଣୁ ପ୍ରଥମରୁ ବ୍ୟକ୍ତି ଚରିତ୍ରକୁ 
ପରିବର୍ରିତ କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ ବୋଲି ସେ କହିଥିଲେ | ତାହା ମାଧ୍ଯମରେ ସେ ସମାଜର 
ପରିବର୍ଭନ ଚାହୁଁଥଲେ । ବେଳେ ବେଳେ ଯୁଦ୍ଧ ଅର୍ଥନୈତିକ ଫାଇଦା ପାଇଁ 
କରାଯାଇଥାଏ | ଗରିବ ଓ ଦୁର୍ବଳ ଦେଶର ସମ୍ବଳକୁ ଶୋଷଣ କରି ସେମାନଙ୍କୁ 
ବଶୀଭୂତ କରି ରଖୁବା ଏ ଯୁଦ୍ଧର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଥାଏ । ସେ ରାଷ୍ଟ୍ରକୁ ଗୋଟିଏ ସଂଗଠିତ 
ହିଂସା ବୋଲି କହୁଥିଲେ । ଏଣୁ ସେ ସର୍ବଦା ରାଷ୍ଟ୍ରର ଶକ୍ତିକୁ ସଂକୁଚିତ କରିବା 
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୧୭୮ ଗରାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା 


ସପକ୍ଷରେ ଥଲେ | ତାଙ୍କର କ୍ଷମତାର ବିକେନ୍ଦ୍ରୀକରଣ ତତ୍ତ୍ ରାଷ୍ଟ୍ରର କ୍ଷମତାକୁ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ 
କରେ, ଅତିରିକ୍ତ ରାଷ୍ଟ୍ର ଶକ୍ତିର ଅନ୍ତିମ ପରିଣତି ହେଉଛି ଯୁଦ୍ଧ ଓ ମାନବ ଜୀବନର 
ଅଜସ୍ର କ୍ଷୟକ୍ଷତି । ଦେଶର ଯୁବ ସଂପ୍ରଦାୟଙ୍କୁ ଦେଶ ନାମରେ ମୂତ୍ୟ ମୁହଁକୁ ବାଧ୍ଧକରି 
ପେଲିଦେବା ସାମାଜିକ ହିଂସ୍ରତା ଓ ମୁର୍ଖତାର ପରିଚାୟକ | ଶତ୍ରୁ ବୋଲି ଆଖ୍ୟା ଦେଇ 
ମଣିଷକୁ ହତ୍ଯା କରିବା ମାନବୀୟ ନୀତିବିରୋଧୀ କାର୍ଯ୍ୟ। ତେଣୁ ଯୁବ ଖୋର 
ମନୋବୃତ୍ତିକୁ ବର୍ଜନ କରିବାକୁ ହେବ । ପ୍ରତି କ୍ଷେତ୍ରରେ ଅହିଂସାର ଅନୁସରଣ ଯୁଦ୍ଧକୁ 
ବନ୍ଦ କରିଦେବ ଓ ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧିଙ୍କ ପରିକଳନିତ ଅହିଂସା ସମାଜ ଗଠନ କରିବାରେ 
ସହାୟକ ହେବ | କ୍ଷମତାଶାଳୀ ରାଷ୍ଟ୍ରର ଗରୀବ ରାଷ୍ଟ୍ରକୁ ଶୋଷଣ କରିବା ମନୋବୃରିରୁ 
ମଧ୍ଯ ଯୁଦ୍ଧ ସୃଷ୍ଠି ହୋଇଥାଏ | ଅନ୍ୟ ଅର୍ଥରେ ଆମେ ଏହାକୁ ଉପନିବେଶବାଦ ବୋଲି 
କହୁ । ସମାଜରେ ଯଦି ଶୋଷଣ, ଲୋଭ, ରାଜନୈତିକ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦ୍ଵାରା ଅନ୍ୟକୁ ଚାପି 
ଦେବାର ମନୋବୃତ୍ତି ଆଦି ଧ୍ଵଂସାତ୍ସକ ଉପାଦାନ ନଥାନ୍ତା ତେବେ ଯୁଦ୍ଧର ସମ୍ଭାବନା ବି 
ନଥାନ୍ତା | ତେଣୁ ପ୍ରଥମେ ଆମକୁ ଧ୍ଵଂସାତ୍ସକ ଉପାଦାନଗୁଡ଼ିକୁ ସମାଜରୁ ନିଶ୍ଚିହ୍ନ କରିବାକୁ 
ପଡ଼ିବ | ତେଣୁ ନିରସ୍ତ୍ରୀକରଣ ଓ ବିଶ୍ଵଶାନ୍ତି ଅହିଂସା ସହ ଅଙ୍ଗାଙ୍ଗୀ ଭାବେ ଜଡ଼ିତ | 
ଅହିଂସାତ୍ସକ ଅର୍ଥନୀତି ଏହି ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ସବୁକୁ ଶେଷକଥା ବୋଲି ଚିନ୍ତା କରେ ନାହିଁ । 
ଗାନ୍ଧିଜୀ କହୁଥିଲେ ପ୍ରତିବେଶୀ ରାଷ୍ଟ୍ରକୁ ମଧ୍ଯ ଆର୍ଥକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସହାୟତା ପ୍ରଦାନ 
କରିବା ଉଚିତ | ଯାହାଫଳରେ ସେମାନେ ମଧ୍ଯ ସୁଖ ସମ୍ପଦ୍ଧିରେ ବଞ୍ଚପାରିବେ | ଗୋଟିଏ 
ଅହିଂସକ ଅର୍ଥବ୍ୟବସ୍ଥା ସେତିକିବେଳେ ସମ୍ଭବ ହେବ ଯେତେବେଳେ ପ୍ରତିବେଶୀ ରାଷ୍ଟ୍ରର 
ଭୌଗୋଳିକ ପ୍ରାଚୀର ଘୁଞ୍ଚେଇ ଦିଆଯିବ ଓ ସେମାନଙ୍କୁ ବିଭିନ୍ନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସାହାଯ୍ଯ 
ସହାୟତା ପ୍ରଦାନ କରାଯିବ । ଏ ସଂପର୍କରେ ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧି କହନ୍ତି:- 

“ ଆମର ପ୍ରତିବେଶୀଙ୍କୁ ସାହାଯ୍ୟ କରିବାର କୌଣସି ସୀମା ସରହଦ ନାହିଁ । 
ଆମ ରାଷ୍ଟ୍ର ତିଆରି କରିଥୁବା କୃତ୍ରିମ ପ୍ରାଚୀର ଏଥୁରେ ବାଧା ସୃଷ୍ଟି କରିପାରିବ ନାହିଁ । 
ଏହି ସୀମା କେବେହେଲେ ଇଶ୍ଵର ସୃଷ୍ଟି କରିନାହାଁନ୍ତି |” 

ଦେଶର ଗୋଟିଏ ମୌଳିକ ନୀତି ହେଲା ସେ ଅନ୍ୟ ରାଷ୍ଟ୍ରର ସଂପତି ଓ 
ପ୍ରାକୃତିକ ସମ୍ବଳ ଉପରେ ମାଲିକାନା ଜାହିର କରିପାରିବ ନାହିଁ । ଏହା 
ଯୁବ୍ଧଖ୍ରୋରମାନଙ୍କର ମନୋବୃତ୍ତି । ମାନବିକତା ଦ୍ଵାରା ଏହି ମନୋବୃତ୍୍ତିକୁ ଦମନ 
କରିବାପାଇଁ ପଡ଼ିବ | ଯୁଦ୍ଧକୁ ଏଡ଼େଇଦେଇ ନିରସ୍ତ୍ୀକରଣ ଆଡ଼କୁ ଅଗ୍ରସର ହେବାପାଇଁ 
ଆମକୁ ନିମ୍ନଲିଖୂତ ବିଷୟ ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟି ଦେବାକୁ ପଡ଼ିବ । 

( ୧) ସମାନତା ଓ ନ୍ୟାୟକୁ ଭିତ୍ତିକରି ସମାଜକୁ ପୁନର୍ଗଠନ କରିବାର ଆବଶ୍ୟକତା 
ରହିଛି । 


Digitized by srujanika@gmail.com 


ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା ୧୭୯ 
( ୨) ବ୍ୟକ୍ତିର ମନୋବୃତିକୁ ପରିବର୍ଭନ କରି ସେମାନଙ୍କୁ ପ୍ରେମ ଭ୍ରାତୃତ୍ଵ ସହଯୋଗ 
ଓ ସମବେଦନା ଭାବ ପ୍ରତି ଅନୁପ୍ରାଣିତ କରିବା | 
(୩) ଯୁଦ୍ଧର ଦୁଇଟି ଡେଣା ତାହା ହେଉଛି ଭୟ ଏବଂ ଘ୍ରଣା । 
( ୪) ସମାଜର ସକଳ ଅପଘଟଣାକୁ ପ୍ରେମରେ ପରିଣତ କରିଦେବା | 
(୫) ବ୍ୟକ୍ତି ହେଉ କି ଜାତି, ପ୍ରତ୍ୟେକେ ଲୋଭ କ୍ରୋଧ ଭୟ ଓ କ୍ଷମତା ଲାଳସାକୁ 
ବିସର୍ଜନ ଦେବା ଉଚିତ | 
(୬) ଦେଶର ପ୍ରତ୍ୟେକ ନାଗରିକଙ୍କର ମାନବିକତା ଭିତିରେ ବିଶ୍ବଭ୍ରାତୃତ୍‌ ଭାବନା 
ଆଦର୍ଶ ହେବା ଉଚିତ | 
ଏହା ସତ୍ୟ ଯେ ଯଦି ବିଶ୍ବରେ ସାର୍ବଜନୀନ ଭ୍ରାତୃଭାବ ଜାଗ୍ରତ ନ ହୁଏ ତେବେ 
ଜାତି ଜାତି ମଧ୍ଯରେ ଯୁଦ୍ଧ କଳହ ସଂଘଟିତ ହେବ ଓ ସମଗ୍ର ମାନବଜାତି ଦିନେ 
ଧ୍ଵଂସମୁଖରେ ପତିତ ହେବ | ଯାହା ଜଣାପଡୁଛି, ବିଶ୍ଵର ଯେ କୌଣସି ସ୍ଥାନରେ ଯୁଦ୍ଧ 
ହେଉନା କାହିଁକି, ପରମାଣୁ ବୋମା, ଉଦ୍ଜାନ ବୋମା, ଜୀବାଣୁ ଅସ୍ତ ପରି ଗଣବିଧ୍ଠଂସୀ 
ଅସ୍ତ୍ର ବ୍ୟବହାର ହେଉଛି | ଏହି ଅସ୍ତ କେବଳ ସୈନ୍ୟବାହିନୀକୁ ହତ୍ୟା କରୁନାହିଁ, 
ବରଂ ହଜାର ହଜାର ନିରୀହ ସ୍ତୀ ଓ ପିଲାମାନଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ହତ୍ୟା କରୁଛି । ସର୍ବୋଚ୍ଚ 
ଶକ୍ତିର ନେତାମାନେ ଯେଉଁମାନେ ବିପଜନକ ଅସ୍ତ୍ରଶସ୍ତ୍ର ତିଆରି କରୁଛନ୍ତି ସେମାନେ 
ପରିଣତି କଥା ଆଦୌ ଚିନ୍ତା କରୁନାହାନ୍ତି । ଏହି ଶକ୍ତିମାନେ ନିଜକୁ ସଭ୍ଯ ବୋଲି 
କହୁଛନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ପ୍ରକୃତରେ ଏମାନେ ଆଦିମ ମଣିଷ ପରି ବ୍ଯବହାର କରୁଛନ୍ତି, 
ଯେଉଁମାନେ ନିଜ ଜାତିର ମାଂସ ଭକ୍ଷଣ କରୁଥିଲେ | ବିଶ୍ଵବାସୀଙ୍କୁ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ମୂଳକ 
ଭାବରେ କରାଯାଉଥିବା ଧ୍ଵଂସାତ୍ସକ ପରିବେଶ ମଧ୍ଯରୁ ନିଜକୁ ନିଜେ ରକ୍ଷା କରିବାପାଇଁ 
ବୁଝାଇବାକୁ ପଡ଼ିବ | ଗାନ୍ଧିଙ୍କ ଆଦର୍ଶରେ ଅନୁପ୍ରାଣିତ ବ୍ୟକ୍ତିମାନେ ଏହି ବୈଜ୍ଞାନିକ 
ଓ ଅତ୍ୟାଧୁନିକ ଜ୍ଞାନ କୁଶଳୀମାନଙ୍କ ବିରୁଦ୍ଧରେ ସ୍ଵର ଉତ୍ତୋଳନ କରିବାକୁ ହେବ, 
କାରଣ ସେମାନେ କେବଳ ସଂପତ୍ତି ଓ ଯଶ ପାଇଁ ଗଣବିଧ୍ଵଂସୀ ଅସ୍ତ୍ଶସ୍ତ ଉଦ୍ଭାବନ 
କରି ଚାଲିଛନ୍ତି | ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧି ତାଙ୍କର ନିଷ୍ଠା ଓ ଅଭ୍ୟାସ ଦ୍ଵାରା ଆମକୁ ଅହିଂସାର 
ପଥ ପ୍ରଦର୍ଶନ କରିଛନ୍ତି | ଆଇନ୍‌ ଷ୍ଟାଇନ୍‌ ଜଣେ ବଡ଼ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଯିଏ ନିରସ୍ତୀକରଣ 
ଓ ବିଶ୍ବଶାନ୍ତି ପାଇଁ ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ସମର୍ଥନ କରୁଥିଲେ | ତାଙ୍କ ବକ୍ତବ୍ୟ ଅନୁସାରେ:- 
“ ନଦଂସ୍ରତ଼ା କଦାପି ସଫଳତାର ସହ ହିଂସ୍ରଶର୍ତିର ସମ୍ମୁଖୀନ ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ | 
କିନ୍ଧୁ ଅସହଯୋଗ ଉପାୟରେ ତାହା ସମ୍ଭବ ହେବ | ଗାନ୍ଧିଜୀ ଭଲଭାବରେ ହୃଦ୍‌ବୋଧ 
କରିଥଲେ ଯେ ଏହି ଅସହଯୋଗ ହିଁ ଏକମାତ୍ର ପନ୍ଛା ଯାହାଦ୍ଵାରା ଏହି ଦୁଷ୍ଟ ନିଶ୍ୁର 
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୧୮୦ ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା 
ପରିବେଶ ମଧ୍ରୁ ବିଶ୍ଵର ଜାତିମାନେ ରକ୍ଷା ପାଇପାରିବେ । ଆମ ସାମର୍ଥ୍ୟ ଭିତିରେ 
ଯାହା ସମ୍ଭବ ଆମେ ତାହା କରିବା, ଯେପରିକି ସାରା ବିଶ୍ଵର ଲୋକେ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର 
ନୀତିଶିକ୍ଷା ଓ ମୌଳିକ ପଦ୍ଧତିକୁ ବେଳ ଥାଉଁ ଥାଉଁ ଗ୍ରହଣ କରିବେ | ଯେପରି ବେଶି 
ବିଳମ୍ବ ହୋଇ ନଯାଏ । ” 

ଗାନିଜୀଙ୍କ ପଦ୍ଧତିକୁ କେହି କେହି ଅବାସ୍ତବ ପରିକଳ୍ପନା କହି ଉପହାସ କରନ୍ତି । 
କିନ୍ତୁ ବିଶ୍ଵର ନିରାପତ୍ତା ଓ ସୁରକ୍ଷା ପାଇଁ ଅନ୍ଯ ବିକଳ୍ପ ନାହିଁ । ବିଶ୍ଵର ନିରସ୍ତ୍ୀକରଣ 
ସମ୍ପର୍କରେ ରାଜନୈତିକ ଚୁକ୍ତିନାମା ବିଫଳ ହୋଇସାରିଲାଣି । ସେମାନେ ଜାଣନ୍ତି 
ଯେତେଦିନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମଣିଷ ମୁଣ୍ଡରେ ବିଶୁଙ୍ଖଳିତ ଚିନ୍ତାଧାରା ରହିଛି ସେ ପର୍ଯ୍ଯନ୍ତ 
ଅସ୍ତ୍ରଶସ୍ତ୍ର ବ୍ୟାପାରର ଉନ୍ନତି ସାଧନ ହେଉଥିବ । ଏହି ଲୋକମାନେ ନିରସ୍ତ୍ତୀକରଣକୁ 
ସମର୍ଥନ କରନ୍ତି ନାହିଁ କି ବିଶ୍ଵଶାନ୍ତିରେ ବିଶ୍ଵାସ କରନ୍ତି ନାହିଁ । ସେମାନେ ଯୁଦ୍ଧପାଇଁ 
ପାଗଳ ହୋଇଯାଆନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କ ପାଗଳାମିକୁ ସମ୍ଭେଦନଶୀଳତାରେ ପରିବର୍ଭିତ 
କରିବାକୁ ହେବ । ସେମାନଙ୍କ ବିଦ୍ବେଷ ମନୋବୃତ୍ତି ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧିଙ୍କ ପ୍ରବର୍ଭିତ ଅହିଂସା 
ପଦ୍ଧତିରେ ହିଁ ପରିବର୍ଭିତ ହୋଇପାରିବ | ଦ୍ବିତୀୟ କାରଣ, ତ୍ରସ୍ତ ମାନସିକତା ହେଉଛି 
ଅନ୍ୟକୁ ଭୟ କରିବା । ସେମାନେ ସର୍ବଦା ଗୋଟାଏ ଆଶଙ୍କାରେ ଥା'ନ୍ତି ଯେ ତାଙ୍କ 
ଦେଶକୁ ପ୍ରତିବେଶୀ ଆକ୍ରମଣ କରିବ । ଭୟଶୂନ୍ୟତା ଓ ସାହସିକତା ନିରସ୍ତ୍ରୀକରଣ ଓ 
ଅହିଂସା ଶକ୍ତିର ଏକମାତ୍ର ମହୌଷଧୁ । ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧିଙ୍କର ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଜୀବନ ସଂପୂର୍ଣ 
ଭୟଶୁନ୍ୟ ଥଲା | ୧୯ ୪୦ ମସିହାରେ ଯେତେବେଳେ ଦ୍ଵିତୀୟ ବିଶ୍ଵ ମହାଯୁଦ୍ଧ ଆରମ୍ଭ 
ହୋଇଗଲା ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧି ଭାରତୀୟ ଜନତାଙ୍କୁ ଯୁଦ୍ଧରେ ଯୋଗ ନଦେବା ପାଇଁ ଓ 
ଯୁଦ୍ଧକୁ ସମର୍ଥନ ନ କରିବା ପାଇଁ ପ୍ରବର୍ଭାଇ ଥଲେ | ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧି ବିନୋବା ଭାବେଙ୍କୁ 
ପ୍ରଥମ ସତ୍ୟାଗ୍ରହୀ ରୂପେ ଚୟନ କରିଥଲେ, ଯିଏ ଗୀ ଗାଁ ବୁଲି ଲୋକମାନଙ୍କୁ ଯୁଦ୍ଧ 
ବିପକ୍ଷରେ ପ୍ରବର୍ଭାଇବ । ସେ ଯୁଦ୍ଧର ଆତଙ୍କ ସଂପର୍କରେ ଭଲ ଭାବରେ ଜାଣିଥଲେ | 
ଏହା ମଣିଷର ସକଳ ମାନବିକ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଓ ସମ୍ବେଦନଶୀଳତାକୁ ନଷ୍ଟ କରିଦିଏ । 
ମଣିଷକୁ ନିଷ୍କର ହିଂସ୍ର ଓ ସମ୍ମେଦନହୀନ କରିଦିଏ । ଆମର ଅତୀତର ଅନୁଭୂତି ଅଛି, 
ଯେତେବେଳେ କ୍ଷମତା ପାଗଳ ଜଣେ ରାଜା କିମ୍ବା ଗୋଟିଏ ଦଳ ବା ମୁଷ୍ଟିମେୟ ରାଜ୍ୟ 
ଶାସନ କରିଥାନ୍ତି ସେମାନେ ରାଜ୍ୟକୁ ସମଷ୍ଷିତନ୍ତ୍ର କିମ୍ଭା ସାମରିକ ଆତଙ୍କ ରାଜ ଆଡ଼କୁ 
ନେଇଯାଆନ୍ତି । ସାଧାରଣ ମଣିଷର ଅଧୂକାର, ତାଙ୍କର ସ୍ଵାଧୀନତା ଓ ଗଣତନ୍ତ୍ରକୁ 
ସେମାନେ ଉପେକ୍ଷା କରନ୍ତି । ମଣିଷକୁ ନିଷ୍ପେଷିତ କରାଯାଏ | ଶାସକମାନେ ପ୍ରଜାମାନଙ୍କୁ 
ଯୁଦ୍ଧ ପ୍ରସ୍ତୁତିରେ ବିନିଯୋଗ କରିଦିଅନ୍ତି । ମାତୃଭୂମି ସୁରକ୍ଷା ନାରେ ଯୁବ ସମାଜକୁ ହିଂସା 
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ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା ୧୮୧ 
ଓ ପ୍ରତିଶୋଧ ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ପ୍ରବ୍ଧତଭ କରି ଦିଆଯାଏ, ଯାହାଫଳରେ ସେମାନେ ଯୁଦ୍ଧ 
ଭୁଇଁରେ ଶତୃକୁ ଆଘାତ କରିବା ପାଇଁ ପଛଘୁଞ୍ଚା ଦିଅନ୍ତି ନାହିଁ । ରାଜତନ୍ତ୍ର ଯୁବମାନସରେ 
ଜାତୀୟତାର କାର୍ଯ୍ୟସୂଚୀ ଏହିପରି ଭାବରେ ଭରିଦିଅନ୍ତି | ଦୂର୍ଭାଗ୍ୟବଶତଃ ଏହି ରାଜତନ୍ତ 
ଦେଶରେ ଗୋଟିଏ ଯୁଦ୍ଧ ସଂସ୍କୃତି ସୃଷ୍ଟି କରନ୍ତି ଯାହା ପ୍ରତ୍ୟେକ ସ୍ତରରେ ହିଂସାବାଦକୁ 
ଉତ୍ସାହିତ କରେ । ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧି ଏହି ଯୁଦ୍ଧ ସଂସ୍କୃତିର ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ବିରୋଧୀ ଥଲେ | ଦକ୍ଷିଣ 
ଆଫ୍ରିକାରେ ଥବାବେଳେ ତାଙ୍କର ଅଜସ୍ର ଯୁଦ୍ଧ ଅନୁଭୂତି ଥଲା | ସେ ୧୯୧ ୪ ଖ୍ରୀଷ୍ଟାହରେ 
ବୋର୍‌ସ (B05) ଯୁଦ୍ଧରେ ସ୍ବେଚ୍ଛାସେବୀ ରୂପେ କାମ କରୁଥିଲେ | ଜର୍ମାନରେ 
ହିଟ୍‌ଲରଙ୍କର ଗ୍ୟାସ ଚ୍ୟାତ୍ବର ଦେଖୁଥିଲେ ଯାହା ଦଶହଜାର ଇହୁଦୀମାନଙ୍କୁ ନିଶ୍ଚିହ୍ନ 
କରିବା ପାଇଁ ନିର୍ମିତ ହୋଇଥଲା ଏବଂ ସେହି ହିଟଲର ଜର୍ମାନକୁ କଳାଛାୟା ଢ଼ାଙ୍କି 
ଦେଇଥିଲା | ସେ ଜାଣିଥଲା- କଣ୍ଟାବାଡ଼ ମଣିଷର ସ୍ଵାଧୀନତା ପାଇଁ ପ୍ରତିବନ୍ଧକ 
ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ । ଆମେ ଜାଣୁ ଯେ, ଅହିଂସାର ମୂଳମନ୍ତ୍ର ହେଲା ଶାନ୍ତି । ଏହା 
ସମାନତା ଆଧାରିତ | କଳା, ଗୋରା, ବିକଶିତ, ଅବିକଶିତ, ଧର୍ମ ଓ ବିଶ୍ବାସ ନିର୍ବିଶେଷରେ 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ମଣିଷ ମଧ୍ଯରେ ସମାନତା ଉପରେ ଏହା ଗୁରୁତ୍ଵ ଦିଏ । ସାମରିକ ଅର୍ଥରେ 
ସର୍ବୋଦୟ ଅର୍ଥ ସମସ୍ତଙ୍କର ଉନ୍ନତି ସାଧନ | ନିଷ୍ଠେଷିତ, ଶୋଷିତ, ଅସୂଶ୍ୟ, ସଂଖ୍ୟାଲଘ୍ପ, 
ସମସ୍ତଙ୍କୁ ସମାନ ମର୍ଯ୍ୟାଦା ଓ ସମ୍ମାନ ପ୍ରଦର୍ଶନ ଏହାର ଲକ୍ଷ୍ୟ | ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧି ବିଶ୍ଵାସ 
କରୁଥିଲେ ବ୍ୟକ୍ତିର କୌଣସି ଦୋଷତ୍ତଟି ନଥାଏ | ସବୁ ଅପଉପାଦାନ ଓ ହିଂସା ସାମାଜିକ 
ବ୍ୟବସ୍ଥା ଭିତରେ ଥାଏ । ଅପଉପାଦାନ ତ୍ରଟୀପୂର୍ଣ୍ ଏତିହ୍ୟ ଓ ବଣ୍ୟ ସଂସ୍କୃତି ମଧ୍ୟରେ 
ଥାଏ | ବ୍ୟକ୍ତିର ଆତ୍ସା ମହାନ୍‌ ଓ ତାହା ସକଳ ଦୁଃ-ଉପାଦାନରୁ ମୁକ୍ତ । ବାଇବେଲୀୟ 
ଯୁଗରୁ କୁହାଯାଉଛି ଯେ ପାପକୁ ଘୃଣା କର ପାପୀକୁ ନୁହେଁ । କେହି ପାପୀ ହୋଇ ଜନ୍ମ 
ନେଇନଥନ୍ତି | ହତ୍ୟା କରିବା କୌଣସି ମଣିଷର ମୌଳିକ ପ୍ରବୃତ୍ତ ନୁହେଁ | କ୍ରୋଧ ହିଁ ହିଂସା 
ପ୍ରଦର୍ଶନ କରିଥାଏ | ସେହି ହେତୁ ଗାନ୍ଧିଜୀ ଆମ ଭିତରେ ଥବା ସଇତାନକୁ ଜୟ କରିବାକୁ 
କହୁଥିଲେ | ଅପରର କ୍ଷତି କରିବାର ଇଚ୍ଛା, ଅପର ସହ ଯୁଦ୍ଧ କରିବାର ଇଚ୍ଛା, ଅପରର 
ଦୁର୍ଦଶାରେ ଆନନ୍ଦ ଉପଭୋଗ କରିବାର ଇଚ୍ଛା, ପରସ୍ଵ ଅପହରଣ କରିବାର ଇଚ୍ଛା ଇତ୍ୟାଦି 
ଆମ ଭିତରେ ଥିବା ସଇତାନୀ ପ୍ରବୃତ୍ତି । ଏଗୁଡ଼ିକୁ ଆମକୁ ଜୟ କରିବାକୁ ହେବ । ଏହାହିଁ 
ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର ଅହିଂସା ଓ ଶାନ୍ତିର ରଣ କୌଶଳ ଥିଲା | ଯେତେବେଳେ ଆମେ 
ଆମର ଅନ୍ତର୍ନିହିତ ସଇତାନୀ ପ୍ରବୃତ୍ତିକୁ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କରିବାକୁ ଯୋଗ୍ୟ ହେବା, ସେତେବେଳେ 
ହି ଆମେ ବିଶଵଶାନ୍ତି ବାର୍ରା ପ୍ରଚାର କରିବା ପାଇଁ ସମର୍ଥ ହେବା | 
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୧୮୨ ଗାନିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା 


ଯଦିଓ ବିଜ୍ଞାନ ବ୍ୟକ୍ତି ବ୍ୟକ୍ତି ମଧ୍ୟରେ ଦଳ ଦଳ ମଧ୍ଯରେ ଜାତି ଜାତି ମଧ୍ଯରେ 
ଥିବା ହିଂସାଭାବକୁ ଉଚ୍ଛେଦ କରିବାରେ ବିଫଳ ହେଇଛି, କିନୁ ପ୍ରଯୁକ୍ତି ବିଦ୍ୟା ଏହାଠାରୁ 
ଆହୁରି ଦୂରକୁ ଚାଲିଯାଇଛି | ପ୍ରଯୁକ୍ତି ବିଦ୍ୟା ମଣିଷକୁ ସମ୍ବେଦନଶୀଳ ଯନ୍ତ୍ର ମଣିଷରେ 
ପରିଣତ କରିଦେଇଛି । ଗାନିଜୀ ଦୂଃଖ ପ୍ରକାଶ କରି କହୁଥିଲେ, “ ମଣିଷର ମାନବିକ 
ମୂଲ୍ୟବୋଧ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ପାଇଁ ବିଜ୍ଞାନର ବିନ୍ଦୁଏ ବି ଅବଦାନ ନାହିଁ ।” ଆମେ ଅର୍ବ ଶତାଦୀ 
ମଧ୍ଯରେ ଦୁଇ ଦୁଇଟି ବିଶ୍ଵଯୁଦ୍ଧ (୧୯୦୦ ରୁ ୧୯୫୦) ଦେଖୁଛୁ । ଯାହାଠାରୁ 
ବଲ୍ସେଭିବାଦ, ନାଜୀବାଦ, ଫାସିବାଦ, ପୁଞ୍ଜିବାଦ, ସାମ୍ରାଜ୍ଯୟବାଦ, ସମଷ୍ଚିବାଦ 
ମାନଙ୍କର ସୃଷ୍ଠି ହୋଇଥଲା ଓ ସେମାନେ ସମସ୍ତେ ମାନବ ଇତିହାସକୁ କଳଙ୍କିତ 
କରିଥଲେ | କିନୁୁ ଏସିଆ ମହାଦେଶର କନଙଫୁସିଅସ୍‌, ଗୌତମ ବୁଦ୍ଧ, ମହାବୀର, 
କୃଷ୍ଣ ଯୀଶୁଖ୍ରୀଷ୍ଟ ମହମ୍ମଦ, ଗୁରୁ ନାନକ ଓ ଜୋରାଷ୍ଟର୍‌ ପରି ମହାନ୍‌ ରାଜନୈତିକ 
ଦାର୍ଶନିକମାନେ ମଣିଷକୁ କୀର୍ଭିମଣ୍ଡିତ କରିଥିଲେ । କିନ୍ତୁ ପାର୍କାତ୍ଯ ରାଜନୈତିକ 
ଦର୍ଶନକୁ ପୁନଃମୁଲ୍ୟାୟନ କରି ନଥିଲେ | ସେହି ହେତୁ ସେମାନଙ୍କ ଦର୍ଶନ ଦୀର୍ଘଦିନ 
ହେଲା ବଞ୍ଚ ରହିଅଛି । ଯଦି ସେମାନେ ସେଥିରେ ହସ୍ତକ୍ଷେପ କରିଥାଆନ୍ତେ ରାଜନୈତିକ 
ଇତିହାସ ସହ ବିଶ୍ବର ରାଜନୈତିକ ଚିନ୍ତାଧାରା ମଧ୍ଯ ବଦଳିଯାଇଥାନ୍ତା । ସେମାନେ 
ଆଦୌ ଏପରି ଗୋଟିଏ ଯୁଦ୍ଧମୟ ଜୀବନକୁ ଉତ୍ସାହିତ କରୁ ନଥଲେ ଯାହା ଅନ୍ୟର 
ଜୀବନକୁ ଆକ୍ରାନ୍ତ କରୁଥଲା । ଯୁଦ୍ଧ କଦାପି ମଣିଷର ଦୁଃଖଯନ୍ତ୍ରଣାକୁ ଦୂରୀଭୂତ 
କରିପାରିନାହିଁ କିମ୍ବା ଭବିଷ୍ୟତରେ ପାରିବ ନାହିଁ | ମଣିଷର ଭଲପ୍ରତି ଥବା ଆସ୍ଥାକୁ 
ଯୁଦ୍ଧ ଅପହରଣ କରିନିଏ ¦ ଯୁଦ୍ଧଖୋରମାନେ ସମସ୍ୟାର ସମାଧାନ ପାଇଁ ହିଂସାକୁ 
ମାଧ୍ଯମ କରିଥାଆନ୍ତି | ଏହି ମାନସିକ ସ୍ପିତି ପାଇଁ ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧି ପ୍ରତିଷେଧକ ଆଣିଥିଲେ | 
ଭ୍ରାତୃତ୍ଵ ଭାବନା ଶତ୍ରତାର ବିଲୋପ ସାଧନ ପାଇଁ ଏକମାତ୍ର ପନ୍ନା । ଯୁଦ୍ଧରେ ଉଭୟ 
ବିଜୟୀ ଓ ବିଜିତ ସେମାନଙ୍କ ଧନଜନ ଶକ୍ତି ଓ ଗୌରବ ନଷ୍ଟ କରିଥାଆନ୍ତି | ଯୁଦ୍ଧର 
କ୍ଷୟକ୍ଷତି ପୂରଣ ପାଇଁ ସେମାନଙ୍କୁ ବର୍ଷ ବର୍ଷ ଲାଗିଯାଏ । ତେଣୁ ଯୁଦ୍ଧର ଶେଷ 
ପରିଣତି ହେଉଛି ଧନଜନ ଅପଚୟ | ବଞ୍ଚବାର ସକଳ ସମ୍ବଳ ଧ୍ଵଂସ ହେଇଯାଇଥାଏ | 
ଯୁଦ୍ଧରେ ଯେଉଁମାନେ ବଞ୍ଚ ରହିଥା” ନ୍ତି ସେମାନେ ଲୋଭୀ ଓ ଦୁର୍ନୀତିଗ୍ରସ୍ତ ହୋଇପଡ଼ନ୍ତି | 
ଯୁଦ୍ଧ ସର୍ବଦା ହିଂସ୍ର ଓ ଅମାନୁଷିକ । ଆମ ହୃଦୟ ଭିତରେ ଅବଗୁଙ୍ପିତ ହୋଇଥବା 
ହିଂସାକୁ ଆମେ ଯେଉଁ ମୁହୂର୍ରରେ ଉଚ୍ଛେଦ କରିଦେବା, ଯୁବ ଆପେଆପେ ବନ୍ଦ 
ହୋଇଯିବ ଓ ମଣିଷ ଜୀବନ ରୁଵିମନ୍ତ ଓ ଶାନ୍ତିମୟ ହୋଇଯିବ । ମାଓ-ସେ-ତୂମ 
କହିଲେ “ ସବୁ ଯୁଦ୍ଧ ବନ୍ଦ କରିବା ପାଇଁ ଯୁଦ୍ଧ ଆବଶ୍ୟକ” ( The war is neces- 
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ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା ୧୮୩ 


$a {0 5p all wars) ଯୁଦ୍ଧ ଦାରା କଦାପି ଯୁବ ଶେଷ ହେବ ନାହିଁ | (end to 
€nd all wars) ଯୁବ କେବଳ ଅହିଂସା ଓ ଶାନ୍ତି ଉପାୟରେ ବନ୍ଦ କରାଯାଇପାରିବ । 
ଯଦି ମାଧ୍ୟମ ତ୍ରୁଟିଯୁକ୍ତ ଲକ୍ଷ କଦାପି ତୁଟିଶୁନ୍ଯ ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ । ସେଇଥପାଇଁ 
ଗାନ୍ଧିଜୀ ସର୍ବଦା ଆମେ ଲ୍ଷାସ୍ଥଳରେ ପହଞ୍ଚବାପାଇଁ ଯେଉଁ ମାଧ୍ୟମର ଆଶ୍ରୟ ନେଇଛୁ 
ତାହା ପବିତ୍ର ହେଉ ବୋଲି ଚାହୁଁଥଲେ | ଏହାଦ୍ଵାରା ଆମ ଲକ୍ଷ୍ୟସ୍ଥଳ ମଧ୍ଯ ପବିତ୍ର ହେବ । 

ଆମ ସମାଜର ସାଂପ୍ରତିକ, ରାଜନୈତିକ ରୂପରେଖ ଏବେ ହିଂସାଦ୍ଵାରା ଆପ୍ଲୃତ | 
ଲୋକ ସଂପର୍କ ପାଇଁ ଏହା ପ୍ରଧାନ ଭୂମିକା ନେଉଛି । ବେଳେ ବେଳେ ରାଜନୈତିକ 
କ୍ଷେତ୍ରରୁ ସେ ବୈଧ ସମର୍ଥନ ବି ପାଏ | ହରିଜନଙ୍କ ପ୍ରତି ହିଂସା, ନାରୀମାନଙ୍କ ପ୍ରତି 
ଅତ୍ୟାଚାର, ସାଂପ୍ରଦାୟିକକୁ ହିଂସା ଏବେ କେତେକ ଗୋଷ୍ଠୀ ଯଥାର୍ଥ ବୋଲି ଯୁକ୍ତିଛଳରେ 
ଦର୍ଶାଉଛନ୍ତି । ଏହି କ୍ଷେତ୍ରମାନଙ୍କରେ ହିଂସାକୁ ତର୍କସିଦ୍ଧ ବୋଲି କହୁଛନ୍ତି । ଏ ପ୍ରକାରର 
ହିଂସାକୁ ରାଜନୈତିକ ଦଳମାନେ ଛଦ୍ଧ ଜାତିପ୍ରେମର ମୁଖାତଳେ ଥାଇ ପ୍ରୋତ୍ସାହନ 
ଦେଉଛନ୍ତି । ଏହା ସମାଜରେ ଅତ୍ୟନ୍ତ ବିପଜ୍ନକ ପରିସ୍ଥିତି ସୂଷ୍ି କରୁଛି । ଯଦିଓ 
ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଅପରାଧ ମୁଳକ ପ୍ରସଙ୍ଗ ରହିଛି କିନ୍ତୁ ଛଦ୍ଧ ଦେଶପ୍ରେମ ରାଜନୈତିକ ଦଳପାଇଁ 
ଅତ୍ୟନ୍ତ ଘାତକସିଦ୍ଧ | ଯେତେବେଳେ କୌଣସି ରାଜନୈତିକ ପ୍ରତିବାଦ ଆସୁଛି, ଦଳର 
ସମର୍ଥକମାନେ ହିଂସାର ଆଶ୍ରୟ ନେଉଛନ୍ତି | ପୋଲିସମାନେ ବି ପ୍ରତିହିଂସାମ଼କ ହୋଇ 
ପଡୁଛନ୍ତି | ହିଂସା ପ୍ରବଳ ଧ୍ଵଂସାତ୍ସକ ରୂପ ନେଉଛି | ଅଧୁକାଂଶ ରାଜନେତା ଓ ସେମାନଙ୍କ 
ଅନୁଚର ସାମ୍ଭିଧାନିକ ନିୟମକୁ ମାନନ୍ତି ନାହିଁ କି ଅହିଂସାକୁ ସମ୍ମାନ ପ୍ରଦର୍ଶନ କରନ୍ତି 
ନାହିଁ । ଏହିପରି ହିଂସା ସୃଷ୍ପି କରି ଆବଶ୍ୟକତା ମେଣ୍ଟାଇବାରେ ସେମାନେ ଅଭ୍ୟସ୍ତ 
ହୋଇପଡ଼ନ୍ତି । ବର୍ରମାନ ସମାଜରେ ସୁପାରି କିଲର୍‌ ବି ସୂଷ୍ଟି ହେଲେଣି | ପଇସା ନେଇ 
ସେମାନେ ନରହତ୍ୟା କରିବାକୁ ବୃତ୍ତି ରୂପେ ଗ୍ରହଣ କରି ନେଇଛନ୍ତି | ଏସବୁ ଆଭ୍ୟନ୍ତରୀଣ 
ହିଂସା ବ୍ୟତୀତ ବେଳେବେଳେ ଅଧ୍ବକ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ଦେଶ ଓ ତାର ପ୍ରତିବେଶୀ ଦେଶ 
ମଧ୍ଯରେ ଶୀତଳ ଯୁଦ୍ଧ ପରିଲକ୍ଷିତ ହୁଏ । ଯଦିଓ ୧୯ ୪୫ ପରେ ଆଉ ବଡ଼ ବିଶ୍ବ 
ମହାଯୁଦ୍ଧ ହୋଇନାହିଁ, କିନୁ ଯେତେଦିନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଶୀତଳ ଯୁଦ୍ଧ ଅନୁଭୂତ ହେଉଥୁବ, 
ଗୋଟିଏ ଜାଗତିକ ଯୁଦ୍ଧର ସମ୍ଭାବନାକୁ ଏଡ଼େଇ ଦେଇହେବ ନାହିଁ | 

ପରମାଣୁ ବୋମା ତିଆରି ବିଶ୍ଵକୂ ଆତଙ୍କ ଗ୍ରସ୍ତ କରି ରଖୁଛି । କେତେବେଳେ 
କେଉଁଠୁ କି ରୂପ ନେଇ ଯୁଦ୍ଧର ଆରମ୍ଭ ହୋଇଯିବ, ସେ କଥା କେହି ଜାଣିନାହାନ୍ତି | 
ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧି କହନ୍ତି ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ହିଂସା ସାମାଜିକ ହିଂସାକୁ ପ୍ରୋତ୍ସାହନ ଦିଏ । ଏହା 
ଶୀତଳ ଯୁଦ୍ଧ ଆଡ଼କୁ ଗତି କରେ ଓ ଶେଷରେ ବିଶ୍ବ ଯୁଦ୍ଧର ରୂପ ନିଏ । ଅତୀତରେ 
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୧୮୪ ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା 


ଅନେକ ହିଂସା ସଂଘଟିତ ହୋଇଯାଇଛି | ଏସବୁକୁ ଲକ୍ଷ୍ୟ କରି ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧି କହିଛନ୍ତି, 
“ ସୁଳଵିଶେଷରେ ଏହି ଯୁଦ୍ଧର ପ୍ରାବଲ୍ୟ ପରିଲକ୍ଷିତ ହୁଏ ଓ ଆଉ କେଉଁଠି ଆଦୌ 
ଯୁଦ୍ଧ ନଥାଏ । ମାନବ ସମାଜ ଏବେ ସୁଦ୍ଧା ଗୋଟିଏ ମଧ୍ୟମ ପ୍ରାନ୍ତର ଖୋଜୁଛି 
ଯେଉଁଠି ସେ ନିର୍ଭୀକ ଭାବରେ ଠିଆ ହୋଇପାରିବ । ” 

ଯଦିଓ ଭାରତରେ ଅହିଂସାର ଏକ ଅତି ପ୍ରାଚୀନ ପରମ୍ପରା ରହିଛି, ଅନେକ 
ବଡ଼ ବଡ଼ ସାମାଜିକ ଚିନ୍ତକ ଓ ଧାର୍ମିକ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵମାନେ ଅହିଂସା ସପକ୍ଷରେ ପ୍ରଚାର 
ପ୍ରସାର କରିଛନ୍ତି, ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧି ହି ଅହିଂସାକୁ ହିଂସ୍ର ଶକ୍ତିର ପ୍ରତିରୋଧ କରିବାପାଇଁ 
ଏକ ଫଳପ୍ରଦ ମାଧ୍ଯମ ରୂପେ ସାବ୍ୟସ୍ତ କରାଇଦେଲେ | ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ଅହିଂସା ନୀତିର 
ସବୁଠାରୁ ବଳି ବଡ଼ ଦିଗ ହେଲା, ସେ ସାହସ ଓ ସଫଳତାର ସହ ଅହିଂସାକୁ ଅସ୍ତ୍ର କରି 
ଇଂରେଜମାନଙ୍କ ଉପନିବେଶବାଦ ବିରୁଦ୍ଧରେ ଲଢିଥିଲେ ଓ ଭାରତରୁ ସେମାନଙ୍କୁ 
ତଡ଼ିବାରେ ସମର୍ଥ ହୋଇଥଲେ | ଗଣ ଅହିଂସାର ଏହି ଅନନ୍ୟ ପ୍ରୟୋଗ ଅତୀତରେ 
କେବେ କେଉଁଠି ହୋଇ ନଥିଲା | ସେହି ହେତୁ ସମଗ୍ର ବିଶ୍ଵ ଗଭୀର ଆଶାବାଦ ସହ 
ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧିଙ୍କର ଏହି ରଣ କୌଶଳକୁ ଲକ୍ଷ୍ଯ କରୁଥିଲେ | 

ଭାରତୀୟ ରାଜନୀତିରେ ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧିଙ୍କ ଆବିର୍ଭାବ ପୂର୍ବରୁ ରାଜନୀତିରେ 
ପ୍ରତିପକ୍ଷ ସହ ହିଂସା ଆଚରଣକୁ ନ୍ଯାୟୋଚିତ ବୋଲି କୁହାଯାଉଥୁଲା । ଗାନ୍ଧିଜୀ 
ଆସିବା ପରେ ପ୍ରାଚୀନ ରାଜନୈତିକ ରଣ କୌଶଳ ଭୁଲ୍‌ ବୋଲି ପ୍ରମାଣିତ ହେଲା | 
ଗାନ୍ଧିଜୀ ମାନବିକ ଦୃନ୍ଦ୍ଟ ସାମାଜିକ ହିଂସା ଅର୍ଥନୈତିକ ମଞ୍ଚପାଇଁ ଏକ ଦୀର୍ଘସ୍ଥାୟୀ 
ସମାଧାନ ପ୍ରଦାନ କଲେ । ସେ ହୁଦ୍‌ବୋଧ କରାଇଦେଲେ ଯେ ସଇତାନ ସହ 
ସଇତାନର ଲଢେଇ ସଇତାନୀ ପ୍ରବୃତ୍ତିକୁ ପରିବର୍ିତ କରିଥାଏ । ସେ ଗୋଟିଏ: 
ହିଂସାବିହୀନ ଯୁଦ୍ଧ ଚାହୁଁଥିଲେ | ସେ ଜନତାଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଅହିଂସାକୁ ଏକ ଅନନୁଭୂତ 
ମୁଲ୍ୟବୋଧ ଭାବରେ ପ୍ରବର୍ଉନ କଲେ | ସେ ଅହିଂସାକୁ ସତ୍ୟ ଓ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସହ 
ଅନୁବନ୍ଧିତ କଲେ | ଯଦି ଅଦମ୍ୟ ଇଛାଶକ୍ତି ସହ ଅହିଂସାକୂ ପ୍ରୟୋଗ କରିବା ଆମେ 
ନିଶ୍ଚୟ ସଫଳ ହେବା | ସଂପୂର୍ଣ ନିରସ୍ତ୍ରୀକରଣ ଓ ଶାନ୍ତି ପାଇଁ ସମାଜର ପ୍ରତ୍ୟେକ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ଅହିଂସାର ପ୍ରୟୋଗ ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ୟ ପନ୍ଛା ନାହିଁ । ସମଗ୍ର ସାମାଜିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା 
ଅହିଂସା ଦ୍ଵାରା ପ୍ରଲିପ୍ତ ହେବା ଆବଶ୍ୟକ |! ଆମ ହୃଦୟର ପ୍ରେମ, ସହନଶୀଳତା ଓ 
କରୁଣା ଦ୍ଵାରା ହିଂସାର ମୂଳୋପ୍ରାଟିତ ହେବ । ସେତେବେଳେ ହିଁ ଅହିଂସା ବିଶ୍ବ 
ସମୁଦାୟକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରିବ ଏବଂ ଅହିଂସା ସାରା ବିଶ୍ଵରେ ବିସ୍ତାର ଲାଭ କରିବ । 

| 
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ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା ୧୮୫ 
“ ବିଂଶ ଅଧ୍ଯାୟ: : 


[+ - ~ ~ —~ 
ସା ପ୍ରତକ ଯୁଗରେ ମାନବ ଜାତ ଶତ ପ୍ରତଶତ ମାନବୀୟ ପ୍ରବୃତ୍ତକୁ ସଂରକ୍ଷତ 


କରିପାରିନାହିଁ । ସେ ଅର୍ଵ ମାନବ ଓ ଅର୍ଵ ପଶୁ ପରି ଜୀବନ ଯାପନ କରୁଛି | ଯଦିଓ 
ମାନବୀୟ ପ୍ରବୃତ୍ତି ପଶୁ ପ୍ରବୃତ୍ତିକୁ ଅବଦମିତ କରି ରଖୁଛି, ତଥାପି ସୁଯୋଗ ପାଇଲା 
ମାତ୍ରେ ପଶୁ ପ୍ରବୃତ୍ତି ଜାଗି ଉଠୁଛି ଓ ମଣିଷ ପଶୁ ପରି ବ୍ୟବହାର କରୁଛି | ଗାନ୍ଧିଜୀ 
ଏଥୁପ୍ରତି ସଚେତନ ଥଲେ ଓ ମଣିଷ ଅଭ୍ୟନ୍ତରରେ ଥିବା ପଶୁ ପ୍ରବୃତ୍ତିକୁ ନିରାକରଣ 
କରିବାକୁ ଚାହୁଁଥିଲେ | ଏହି ଦ୍ବୈତ ସତ୍ତାର ପ୍ରମାଣ ମିଳେ ଯେତେବେଳେ ବଞ୍ଚିବା 
ପାଇଁ ମଣିଷର ନିଜ ସ୍ବାର୍ଥରେ ଅନ୍ୟ ଜଣକର ସ୍ବାର୍ଥ ସଂଘାତ ସୃଷ୍ଟି କରେ | ଆମ 
ବଞ୍ଚବାର ମୋହ ଭୌତିକ ଉନ୍ନତିକୁ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦେଇ ମାନବିକ ମୂଲ୍ୟବୋଧକୁ ଉପେକ୍ଷା 
କରେ । ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧି ମଣିଷର ଆଶା ଓ ଆକାଂକ୍ଷାକୁ ବିବେକାନୁମୋଦିତ କଲେ, 
ଯାହା ଫଳରେ ଆତ୍ଵ ସ୍ଵାର୍ଥ ଅନ୍ୟର ସ୍ଵାର୍ଥ ସହ ସଂଘାତ ସୃଷ୍ଟି କରିବ ନାହିଁ । ପ୍ରଥମତଃ 
ଆମେ ଜୀବନରେ ଯେଉଁସବୁ ବିରୋଧାଭାସର ସମ୍ମୁଖୀନ ହେଉଛୁ, ସେଗୁଡ଼ିକ ପ୍ରତି 
ସଚେତନ ହେବା ଆବଶ୍ୟକ | ଏ ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ପ୍ରଫେସର ଆର.ପି.ମିଶ୍ରଙ୍କର ଏକ ବହୁ 
ଚର୍ଚ୍ଚିତ ଇଂରେଜୀ କବିତାଟିଏ ରହିଛି । ତାର ଓଡ଼ିଆ ଅନୁବାଦ ନିମ୍ନୋକ୍ତ ପ୍ରକାରେ 
ହେବ:- 

କାଳର ବକ୍ଷରେ ଆମ ଭାଗ୍ୟ ସତେ 

କେତେ ବିଡ଼ତ୍ଭିତ 

ବିରୋଧାଭାସର ଅନ୍ଧ ମୁହାଣିରେ ଆମେ 

ବିକଳ ବିଧ୍ୂତ ! 

ଆମେ ଗଢ଼ୁ ନଭଶ୍ଡୁମ୍ଭୀ ଅଟ୍ଟାଳିକା 
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୧୮୬ ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା 


ଉଇ ହୁଙ୍କା ପରି ଆମ ଧୈର୍ଯ୍ୟ | 

ହେଉ ସଦା ବ୍ୟସ୍ତ ବିଚଳିତ | 

ପଥ ଆମ ବିଶ୍ବବ୍ୟାପୀ 

ଦୃଷ୍ଟିପଥ ଗ୍ରାମସୀମା ପାରେ ନାହିଁ ଟପି 

ଅଣ୍ଟିରେ ସୀମିତ ପୁଞ୍ଜି, ଲମ୍ବିଯାଏ ଖର୍୍ଟର ତାଲିକା 
ଦୂନିଆ ଯାକର ଦ୍ରବ୍ଯ କିଣି ଆମେ ରୁଣ୍ଡେଇ ରଖୁଛୁ | 
ଉପଭୋଗ କେତେ ବା କରୁଛୁ ! 

ବିରାଟ ଆମର ବାସଗ୍ଧହ 

ପରିବାର କ୍ଷୁଦ୍ରାଦପି କ୍ଷୁଦ୍ର ! 

ଅସୀମ ସୁଯୋଗ ଆମ ଚାରିପାଖେ 

ସୀମିତ ସମୟ ମଧେ ଆମେ ଖାଲି 

ହେଉ ହାଇଁପାଇଁ 

ସ୍ଵପ୍ନ ଆମ ନ ସରୁଣୁ ରାତ୍ରିଯାଏ ପାହି । 

ରାଶି ରାଶି ଶିକ୍ଷାଗତ ଯୋଗ୍ୟତାର 

ପ୍ରମାଣ ପତ୍ରରେ ଆମେ ଉଲ୍ଲସିତ । 

କିନ୍ତୁ ମସ୍ତିଷ୍ଟଟା ଶୂନ୍ଯ, ପ୍ରଜ୍ଞାହୀନ, ଅବିଦ୍ୟା ନିହିତ 
ଜ୍ଞାନର ଗାରିମା ଅଛି, ଅନୁଭବ ନାହିଁ | 

ପରହସ୍ତ ଧନପରି ଆମ ବିଦ୍ୟା ପୋଥରେ ସୀମିତ 
ଦକ୍ଷତାର ସୀମା ନାହିଁ, ସମସ୍ୟା ବି ତାଠାରୁ ଅଧୂକ | 
ଆମେ ପାଖେ ଅଜସ୍ର ଓଷଧ | 

ତଥାପି ନିତି ନୂଆ ନୂଆ ବ୍ୟାଧ୍ବ କରେ ଆମ ସାଙ୍ଗେ ବାଦ । 
ଆମେ ସଦା ପ୍ରପୀଡ଼ିତ; ରୁଗ୍ଣ ଓ ଅସୁସ୍ଥ 
ଉପଦେଶ ବାଣ୍ଟିବାରେ ଆମେ ଶତଜିହ୍ବ 

ମୂଲ୍ୟବୋଧ କ୍ଷୟ ହେଲାବେଳେ 

ଆମେ ରହୁ ନିର୍ବାକ୍‌ ନିଷ୍ଣହ | 

କଥା କହୁ ଅବିରତ କଦବା କ୍ୃଚିତ ପ୍ରେମ କରୁ 
ଏବଂ ଘୂଣା କରୁ ଅପରକୁ ଅହରହ 

ଜୀବିକା ଅର୍ଜନପାଇଁ ଶିକ୍ଷା ପାଉ 
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ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା ୧୮୭ 
ଜୀବନ ପାଇଁ ନୁହେଁ, 
ଜୀବନକୁ ବର୍ଷରେ ମିଶାଇ, ଜୀବନରେ ବର୍ଷ ନୁହେଁ 
ଚନ୍ଦ୍ରକୁ ଅଜସ୍ର ରାସ୍ତା ଆମ ଯାତାୟତ ପାଇଁ 
ପଡ଼ିଶା ଘରର ରାସ୍ତା ଆମ ପାଇଁ ଦୁର୍ଗମ ଦୁର୍ଭେଦ୍ୟ । 
ପ୍ରକୃତିକୁ ଆମେ କରଗତ କଲୁ ସିନା 
ପ୍ରବୃତ୍ତିର ଦାସ ହୋଇଗଲୁ 
ବାୟୁକୁ ବିଶୁଦ୍ଧ କରି ଆତ୍ସା କଲୁ କଳୁଷିତ, 
ପରମାଣୁ ବିଷ୍ରୋରଣ କଲୁ 
ଅହଂକାର ଅକ୍ଷୁଣ୍ଡ ରଖୁଲୁ | 
ଉପାର୍ଜନ ପ୍ରାଚୂର୍ଯ୍ୟରେ ମ୍ଲାନ ଆମ ମୂଲ୍ୟବୋଧ 
ଆମ ମାନ ଗୁଣାତ୍ସକ ନୁହେଁ, ଆମେ ସବୁ ସଂଖ୍ୟାରେ ସମ୍ପଦ୍ଧ 
ଆମେ ସବୁ ଉଚ୍ଚାଙ୍ଗ ମଣିଷ | 
ଅତି ନୀଳ ଆମର ଚରିତ୍ର 
ଲମ୍ବି ଲମ୍ବି ଯାଏ ଲାଭର ଫର୍ଦ୍ଦ, ଛିଡ଼ିଯାଏ ସଂପର୍କର ଖୁଅ 
ବିଶ୍ଵ ଶାନ୍ତି ପାଇଁ ଆମେ ବଡ଼ିମା କରୁଛୁ | 
ରୋକିପାରୁ ନାହୁଁ ଆମ ଗ୍ହଯୁଦ୍ଧ । 
ଆମ ପାଶେ ଚଉଷଠୀ ବ୍ୟଞ୍ଜନର ଥାଳି 
ପୁଷ୍ଟିର ଅଭାବରେ ଆମେ ଭୋଗୁ ନାନା ବ୍ୟାଧୂ 
ଦୁଇଟି ରୋଜଗାର ଆମକୁ ସ୍ଵଚ୍ଥଳ କରୁଛି ସିନା 
ବିବାହ ବିଚ୍ଛେଦର କଳଙ୍କରେ 
କଳଙ୍କିତ ଆମ ଦାମ୍ପତ୍ୟ ଜୀବନ | 
ସୌଖୀନ ପ୍ରାସାଦ ତୋଳୁ ସିନା 
ଭାଙ୍ଗି ତୁଟିଯାଏ ଆମ ଘର ପରିବାର 
ଖସିପଡ଼େ ଶ୍ରଦ୍ଧାର ସିମେଣ୍ଟ ଓ ବାଲି 
ପ୍ରେମ ଓ ପ୍ରୀତିର ଇଟୀଖଣ୍ଡ ଝଡ଼ିପଡ଼େ 
ବେଦନାରେ ଭିଜୁଥାଏ ମାର୍ବଲ ଚଟାଣ 
ଝରକାରେ ଦିଶୁଥାଏ ଅଜସ୍ର ସାମଗ୍ରୀ 
ଆମ ସରଘର କିନ୍ତୁ ଶୂନ୍ଯ ଓ ଶ୍ରୀହୀନ | 
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୧୮୮ ଗାନିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା 


ବାହାରର ଚାକଚକ୍ୟ ଭୁଲି 

ଅଭ୍ୟନ୍ତର ଦେଖ ଥରେ ଫେଡ଼ିଣ ନୟନ 

ଦିଶେ କେତେ ହୀନିମାନ 

ବିଭଙ୍ଗ ବିଦୀର୍ଣ୍ଣ । 

ଗାନିଜୀ ଚାହୁଁଥିଲେ ବ୍ୟକ୍ତି ନିଜର ମଙ୍ଗଳ ପାଇଁ ଅପରକୁ ଶୋଷଣ କରିବା 
ଉଚିତ ନୁହେଁ । ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ କଥା ଆଜିର ବିଶ୍ଵ ଏ ପ୍ରକାର ମାନସିକତାକୁ ବୈଧ ବୋଲି 
ସ୍ଵୀକାର କରିଛି । ଆମେ ଯେତେବେଳେ ରୋଗଗ୍ରସ୍ତ ହେଉଛୁ, ଆମକୁ ଚିକିତ୍ସା 
କରୁଥବା ଡାକ୍ତର ଧନୀ ହୋଇଯାଉଛି ! ସେ ତାର ଡାକ୍ତରୀ ସେବା ବଦଳରେ ପଇସା 
ନେବାପାଇଁ ସମ୍ପୂର୍ଣ ମୁକ୍ତ । ତାର ନୀତି କିମ୍ବା କର୍ରବ୍ଯ ପରାୟଣତା ଉପରେ ପ୍ରଶ୍ନ 
କରାଯାଏ ନାହିଁ । ଓକିଲ କ୍ଷେତ୍ରରେ ମଧ୍ଯ ସେଇ କଥା | ସେ ମଧ୍ଯ ତାର ମହକିଲଠାରୁ 
ମନଇଛ୍ଛା ପଇସା ଶୋଷଣ କରେ | ଆଧୁନିକ ସମାଜ ଏହିପ୍ରକାର ଉପାର୍ଜନକୁ ବୈଧ 
କରିଛି । ମାର୍କସ୍‌ଙ୍କଠାରୁ ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧିଙ୍କ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସମସ୍ତେ ବାରମ୍ବାର କହିଛନ୍ତି ଯେ- 
ଚିକିତ୍ସା, ନ୍ୟାୟ ଓ ସେହିପରି ଅନ୍ୟାନ୍ୟ କେତେକ ଅତ୍ୟାବଶ୍ୟକ ସେବା ମାଗଣାରେ 
ଯୋଗାଇ ଦିଆଯିବା ଉଚିତ, ଯାହାଫଳରେ ସମାଜର ପ୍ରତ୍ୟେକ ସ୍ତରର ଜନତା 
ଏହାଦ୍ଵାରା ଉପକୃତ ହେବେ | ଆମେ ଦାବି କରୁଛୁ ଯେ ଆମେ ଯେଉଁ ସ୍ଥାନରେ ବାସ 
କରୁଛୁ, ସେଠାରେ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ସାମାଜିକ ସେବା ମିଳୁଛି । କିନ୍ତୁ ପ୍ରକୃତରେ ଏହାର 
ବିପରୀତ ହିଁ ହୁଏ | ଗାଛିଜୀ ସମାଜରୁ ନୀତିର ଅବକ୍ଷୟକୁ ତୀବ୍ର ବିରୋଧ କରୁଥଲେ | 
କାରଣ ମହାତ୍ସା ଗାନି ଚାହୁଁଥିଲେ, ସମାଜରେ ସର୍ବୋଦୟ ନୀତି ପ୍ରତିଷ୍ଠା ହେଉ, 
ଯେଉଁଠାରେ ଧନୀ ଗରିବ ନିର୍ବିଶେଷରେ ସମସ୍ତଙ୍କ ସମାନ ସୁବିଧା ସୁଯୋଗ ମିଳିବା 
ଉଚିତ । ସେ ଏହାକୁ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଅନୈତିକ ବୋଲି କହୁଥିଲେ କାରଣ ଏ ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ 
ଅହରହ ଦୁଇଟି ଗୋଷ୍ଠୀର ସ୍ଵାର୍ଥ ସଂଘାତପୂର୍ଣ ହୋଇ ରହୁଛି | ସେ କହୁଥିଲେ ଏହି 
ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ, ମଣିଷର ଯାହା କିଛି ଟିକେ ମାନବିକ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ରହିଛି ସେସବୁ 
ନିଶ୍ଚିହ୍ନ ହୋଇଯିବ । ସେହି ହେତୁ ସେ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଆତ୍ସ ଉପଲବ୍ଧି କରିବାପାଇଁ ଓ ତାର 
ବ୍ୟବହାରକୁ ଆକଳନ କରି ଠିକ ରାସ୍ତାରେ ଯିବାପାଇଁ ନିବେଦନ କରୁଥଲେ | ନିଜ 
ଭିତରେ ପରିବର୍ଭନ ନ ଆଣିଲେ ନୈତିକତା ଧ୍ଵଂସ ହୋଇଯିବ । 

ଆଧୁନିକ ସମାଜରେ ଅନ୍ୟାୟ, ଅକ୍ଷମତା ଓ ବଞ୍ଚତିକରଣର ପ୍ରବାହକୁ ଲକ୍ଷ୍ଯ 
କରି ଏହାର ଉଚ୍ଛେଦ ପାଇଁ ଆମେ ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧିଙ୍କ ମତ ଉପରେ ଆସ୍ଥା ସ୍ଥାପନ 
କରିବା | ୧୯ ୦୬ ର ସ୍ବାଧୀନତା ଆନ୍ଦୋଳନର ବହୁ ପୂର୍ବରୁ ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧି ହିନ୍ଦ 
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ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା ୧୮୯ 


ସ୍ଵରାଜ ଲେଖୁଥୂଲେ, ଯେଉଁଠି ସେ ଆଧୁନିକ ସଭ୍ୟତାକୁ ବିରୋଧ କରିଥଲେ | ସେ 
ଆଶଙ୍କା ପ୍ରଦର୍ଶନ କରୁଥିଲେ ଯେ ଯଦି ଭାରତୀୟମାନେ ଭୌତିକ ଉନ୍ନତିର କାମନାକୁ 
ନିୟନ୍ତ୍ରଣ ନ କରନ୍ତି ତେବେ ଧନୀ ଓ ଶକ୍ତିଶାଳୀମାନେ ଶାସନ କରିବେ । ଏବେ 
ଏକବିଂଶ ଶତାବ୍ଦୀରେ ତାହାହିଁ ଘଟୁଛି | ଆମେ ବହୁରାଷ୍ଟ୍ରୀୟ କଂପାନୀ ମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା 
ବଶୀଭୂତ ହୋଇ ରହିଛୁ । ଆମ ଅର୍ଥ ବ୍ୟବସ୍ଥା ସେମାନଙ୍କ କବଳରେ ଅଛି ଓ ଆମ 
ଜାତୀୟ ଉତ୍ପାଦକମାନେ ସେହି ବହୁରାଷ୍ଟ୍ରୀୟ କମ୍ପାନୀ ମାନଙ୍କର ଦୟାରେ ବଞ୍ଚଛନ୍ତି । 
ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧିଙ୍କର ଦୂରଦୃଷ୍ଟି ବହୁ ପୂର୍ବରୁ ଏହା ହୃଦୟଙ୍ଗମ କରିଥଲା | ଏହି ଆର୍ଥକ 
ନିର୍ଯ୍ୟାତନାରୁ ଆମକୁ ରକ୍ଷା କରିବାପାଇଁ ସେ ଆମକୁ “ ସରଳ ଜୀବନ ଓ ଉଚ୍ଚ 
ଚିନ୍ତନ” କଥା କହୁଥିଲେ । ଯଦି ଆମେ ସମସ୍ତେ କିଛି କିଛି ପରିମାଣରେ ଆମ 
ସ୍ବାର୍ଥକୁ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କରିବା ପରସ୍ପରର ସ୍ଵାର୍ଥ ସାଧନରେ ସଂଘାତ ସୃଷ୍ଟି ହେବ ନାହିଁ । 
ଏହାଛଡ଼ା ଆଧୁନିକ ଜ୍ଞାନ କୌଶଳ ସହାୟତାରେ କର୍ପୋରେଟ ହାଉସ୍‌ ଗୁଡ଼ାଏ 
କୃତ୍ରିମ ଆବଶ୍ୟକତା ସୃଷ୍ଠି କରୁଛନ୍ତି । ସାଧାରଣ ଜନତା ସେହି ଆବଶ୍ୟକତା ମାନଙ୍କ 
ପଛରେ ଆଦୌ ପ୍ରଧାବିତ ହେବା ଉଚିତ ନୁହେଁ | ଆଧୁନିକ ସଭ୍ୟତା ଯେତେବେଳେ 
ଗ୍ରହ ନକ୍ଷତ୍ରମାନଙ୍କର ଆବିଷ୍କାର କରୁଛି ଆମେ ଉତ୍ସାହିତ ହୋଇପଡୁଛୁ । କିନ୍ତୁ ଏହା 
ଅତ୍ୟନ୍ତ ଉଦ୍‌ବେଗ ଜନକ ଯେ, ଆମେ ଯେ ଗୋଟାଏ ଆତୃବିଧ୍ଵଂସକାରୀ ପରିସ୍ଥିତିରେ 
ବାସ କରୁଛୁ, ସେଥିପାଇଁ ଆଦୌ ଚିନ୍ତା କରୁନାହୁଁ | ଯେତେବେଳେ କ୍ଷମତାଶାଳୀମାନେ 
ଦୁର୍ବଳକୁ ନିଷ୍ଠେଷଣ କରନ୍ତି, ତାହା ଆମ ଆବେଗର ଧ୍ଵଂସ ସହ ସମାନ । ସମାଜର 
ସ୍ବଵଛଳ ଗୋଷ୍ଠୀ ଚିନ୍ତା କରନ୍ତି ନାହିଁ ଯେ ଭୌତିକ ଉନ୍ନତି ପାଇଁ ସେମାନଙ୍କ ପାଗଳାମି 
ଭବିଷ୍ୟତ ପିଢି ପାଇଁ ଘାତକସିଦ୍ଧ | ସେମାନଙ୍କ ତିଷ୍ଠି ରହିବା ଆମର ଉତ୍ତମ ଆଚରଣ 
ଓ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଭିର୍ତିକ ପ୍ରଚେଷ୍ଟା ଉପରେ ନିର୍ଭର କରେ | ଆମେ ନିଜକୁ ମନୁଷ୍ୟ 
ବୋଲି ଭାବି ମନୁଷ୍ୟୋଚିତ ଭାବରେ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ସହ ବ୍ୟବହାର ପ୍ରଦର୍ଶନ କଲେ, 
କୌଣସି ମନୁଷ୍ଯ କିମ୍ବା ପ୍ରକୃତି ନିପୀଡ଼ିତ ହେବ ନାହିଁ। ଆମେ ସମସ୍ତେ ଜାଣୁ 
ପ୍ରକୃତିର ନିପୀଡ଼ନ ଭବିଷ୍ୟତ ପୂଥବୀକୁ ଏକ ଜ୍ଵଳନ୍ତ ମରୁଭୂମିରେ ପରିଣତ କରିଦେବ । 
ଯେଉଁଠାରେ ବୃକ୍ଷଲତା ଆଦୌ ସମ୍ଭବ ହେବ ନାହିଁ । ଏହି ଦୁର୍ଭୋଗ ଦୁଃସ୍ପିତିରୁ 
ବଞ୍ଚବାପାଇଁ ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧି ଆମକୁ ପଥ ପ୍ରଦର୍ଶନ କରିଥଲେ | ସେ ନିଜ ଶକ୍ତିରେ 
ସମାଜର ସବୁପ୍ରକାର ବ୍ୟତିକ୍ରମକୁ ଅତିକ୍ରମ କରିବାରେ ସାମର୍ଥ ହୋଇଥିଲେ । 
ଜାତିବାଦର ନର୍କ କୁହାଯାଉଥିବା ଦକ୍ଷିଣି ଆଫ୍ରିକାରେ ରେଳୱୱ ଷ୍ଟେସନର ଶୀତାର୍ର 
ରାତ୍ରି ହେଉ କି ବ୍ରିଟିଶ ହିଂସାର ରକ୍ତପାତ ହେଉ ଅଥବା ରକ୍ଷଣଶୀଳ ଭାରତୀୟ 
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୧୯୦ ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା 


ମାନଙ୍କର ସାଂପ୍ରଦାୟିକ ବିଭେଦର ଜ୍ଵଳନ୍ତ ଜତୁଗ୍ଛହ ହେଉ ସବୁଠାରେ ସେ ତାଙ୍କର 
ମାନବିକତାକୁ ଅକ୍ଷୁଣ୍ଠ ରଖୁଥିଲେ | ପ୍ରତି କ୍ଷେତ୍ରରେ ସେ ତାଙ୍କର ଭାବପ୍ରବଣତାକୁ ନିଜ 
ନିୟନ୍ତ୍ରଣରେ ରଖ୍ଥଲେ । ସେ କେବଳ ପ୍ରପୀଡ଼କ ମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଦୟା ଓ ସହିଷୁତା 
ପ୍ରଦର୍ଶନ କରୁ ନଥିଲେ, ସେମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ପ୍ରେମ ଓ କରୁଣାର ଭାବ ବ୍ୟକ୍ତ କରୁଥିଲେ । 
ସେ ବିଶ୍ଵର ଜଣେ ଯଥାର୍ଥ ମାନବବାଦୀ ପୁରୁଷ ରୂପେ ବ୍ୟବହାର କରୁଥିଲେ | ଏହି 
ଉପାୟରେ ସେ ପ୍ରାଚ୍ୟ ଓ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଉଭୟ ସଭ୍ୟତାକୁ ଅନ୍ତଃସ୍ଥ କରିପାରିଥିଲେ | 
ଏଥିରୁ ସେ ସାରବତ୍ତା ସବୁ ସଂଗ୍ରହ କରି ନିଜ ଭିତରେ ସମନ୍ତିତ କରିଥଲେ | 

କିନ୍ତୁ ଦୁର୍ଭାଗ୍ୟ ଯେ ଆଧୁନିକ ମଣିଷ ମାନବୀୟ ନୁହେଁ, କାରଣ ସେମାନେ 
ସର୍ବଦା ଲାଭ ଓ କ୍ଷତିର ବାଣିଜ୍ୟିକ ସୂତ୍ରରେ ବନ୍ଧା ହୋଇଛନ୍ତି । ଆଧୁନିକ ମଣିଷର 
ଆତ୍ସ କୈନ୍ଦ୍ରିକ ବାଣିଜ୍ଯକ ଇଚ୍ଛା ତାକୁ ପ୍ରେମ, ସତ୍ଯ ଓ କରୁଣା ହାସଲ କରିବା 
ଦିଗରେ ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ସୃଷ୍ଟି କରୁଛି । ମାନବୀୟ ମୂଲ୍ୟବୋଧକୁ ହତ୍ଯା କରି ପ୍ରତି 
ମୁହୂର୍ଭରେ ଅଧକ ପାଇବାର ଇଚ୍ଛାକୁ ବଳବତ୍ତର କରି ରଖୁଛି | ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧି ଆଧୁନିକ 
ମଣିଷଙ୍କ ଏ ପ୍ରକାର ଦୁଃସ୍ଥିତିରୁ ଉଦ୍ଧାର କରିବାକୁ ଚାହୁଁଥିଲେ, ଯାହାଦ୍ଵାରା ସେ 
ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ପାଇଁ ସମ୍ବେଦନ ମଣିଷଟିଏ ହୋଇପାରିବ । ସେ ଜାଣେ ନାହିଁ ଯେ ସେ 
ଏବେ ଗୋଟିଏ ଅସୁରକ୍ଷିତ ଓ ବିଭ୍ରାନ୍ତିକର ପରିସ୍ଥିତିରେ ବଞ୍ଚଛି । ଯେତେବେଳେ 
ସମୁଦାୟ ସମାଜ ଅସୁରକ୍ଷିତ ସେ କିପରି ସେଥୁରୁ ବର୍ଭିପାରିବ ? ଏହିଭଳି ପରିସ୍ଥିତିରେ 
ମହାତ୍ସା ଗାଁନ୍ଧି ହିଁ ସେମାନଙ୍କୁ ନିରାପଦ ଓ ପୂର୍ଣତତାର ପଥ ପ୍ରଦର୍ଶନ କରିପାରିବେ । 
ସେ ଯଦି ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧିଙ୍କ ବାର୍ଭାକୁ ନିଜ ଜୀବନରେ ପ୍ରୟୋଗ କରି ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ 
ପାଖରେ ପହଞ୍ଚେଇପାରିଲା, ତେବେ ସେ ନ୍ୟାୟୋଚିତ କାମ କଲା ବୋଲି ବୁଝିବାକୁ 
ହେବ । ଏକ ଭିନ୍ନ ବାଗରେ ନିଜ ଜୀବନ ଓ ମନୋବୂଭ୍ତିକୁ ଭିନ୍ନ ମୁଖୀ କରିବାକୁ 
ହେବ । ଜନତାର ସାମୁହିକ ଇଚ୍ଛା ସହ ନିଜକୁ ସାମିଲ କରିଦେବା ଉଚିତ । 

ସମାଜକୁ ଅହିଂସାତ୍ସକ ସ୍ଥିତିରେ ରଖୁବାକୁ ହେଲେ ସମାଜର ସଂପୂର୍ଣ ପରିବର୍ଭନ 
ଆବଶ୍ୟକ । ଏହାର ମାନସିକତା ମଧ୍ଯ ବଦଳିବା ଦରକାର । ପୂର୍ବରୁ କୁହାଯାଇଛି, 
ଉତ୍ପାଦନର ସାଧନରେ କୌଣସି ବ୍ଯକ୍ତି ଏକକ ମାଲିକାନା ସାବ୍ୟସ୍ତ କରିପାରିବ 
ନାହିଁ । ଏହା ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ସ୍ତରରୁ ଦୁର୍ନୀତି ଓ ଆର୍ଥକ ବୈଷମ୍ୟକୁ ସ୍ଥାନ ଦିଏ ! ଯେଉଁଠାରେ 
ଆର୍ଥକ ବୈଷମ୍ୟ ରହିଛି, ସେଠାରେ ହିଂସା ସୁନିଶ୍ଚିତ । ଆମେ ସାମାଜିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା 
ପାଇଁ ଯେ କୌଣସି ଭିତ୍ତିଭୂମି ନେଇପାରିବା କିନ୍ତୁ ସବୁର ମୂଳରେ ସମାନତା ରହିବା 
ଦରକାର | ଦ୍ଵିତୀୟ କଥା ଯୋଜନା ଓ ବିକାଶ ପାଇଁ ସୁବିଧା ସୁଯୋଗର ଭାଗିଦାରୀତା 
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ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା ୧୯୧ 


ବାଦଧ୍ଯତା ମୂଳକ ହେବ | ତୃତୀୟରେ ହିଂସା ବର୍ଜ୍ଜନ କରିବା ପାଇଁ ଗୋଷ୍ଠୀର ନିଷ୍ପଭି 
ନେବାର ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତି ସହଯୋଗ କରିବାର ଆବଶ୍ୟକ ଅଛି । ଏହା 
ସାମାଜିକ ଓ ସାଂସ୍କୃତିକ ସ୍ଵାଧୀନତାର ପରିସରକୁ ଆହୁରି ବ୍ୟାପକ କରିବ । ଚତୁର୍ଥରେ 
ଆମକୁ ଜାତି ଧର୍ମ ଜାତୀୟତା ଓ ତଥାକଥିତ ଜଗତିକରଣ ପରି ସକଳ କପୋଳ 
କଳିତ ଓ କୃତ୍ରିମ ପ୍ରତିବନ୍ଧକକୁ ଉଚ୍ଛେଦ କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ | ଏଗୁଡ଼ିକ ଅନେକ ସମୟରେ 
ବ୍ୟକ୍ତି ମଧ୍ୟରେ ବିଭେଦ ସୃଷ୍ଟି କରେ ଓ ସେମାନଙ୍କୁ ଉଦ୍‌ବେଗଗ୍ରସ୍ତ କରି ରଖେ | 
ଏହାଦ୍ଵାରା ସମାଜରୁ ହିଂସା ଉପାଦାନ ଗୁଡ଼ିକ ତୃଣମୂଳ ସ୍ତରରୁ ବିଲୋପିତ 
ହୋଇପାରିବ | ଏହିପରି ସଂଗଠନଟିଏ ପାଇଁ ଆଧୁନିକ ମଣିଷ ଆଶାବାଦୀ ହେବା 
ଆବଶ୍ୟକ | ଭବିଷ୍ୟତ ପିଢିକୁ ରକ୍ଷା କରିବା ଓ ସମୁଦାୟ ବିଶ୍ବକୁ ସୁଖ ସମ୍ପଦ୍ଧିଶାଳୀ 
କରିବା ତା ପକ୍ଷରେ ମାନବିକତାର ପରିଚାୟକ ହେବ | ଗୋଟିଏ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଓ ଅହିଂସା 
ସମାଜ ଗଠନ ପାଇଁ ପ୍ରତ୍ୟେକ ମଣିଷ ସେମାନଙ୍କ ମାନସିକତାରେ ମୌଳିକ ପରିବର୍ଭନ 
ଆଣିବା ଉଚିତ | ଜଣେ ମଣିଷ ଆଉ ଜଣେ ମଣିଷ ପାଖରେ ଦାସତ୍ଵ ସ୍ଵୀକାର କରିବା 
ଉଚିତ ନୁହେଁ । ଜଣେ ବ୍ଯକ୍ତି ଆଉ ଜଣେ ବ୍ଯାକ୍ତିଦ୍ଵାରା ଶୋଷିତ ଅଥବା ପୀଡ଼ିତ 
ହେବାକୁ ବିଶ୍ଵ ଗୋଷ୍ଠୀ ଅନୁମୋଦନ କରେ ନାହିଁ। ନାରୀମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଆମର 
ମାନସିକତାରେ ପରିବର୍ଭନ ଆସିବା ଉଚିତ | ନାରୀଟିଏ ପଣ୍ୟଦ୍ରବ୍ୟ ରୁପେ ପରିଗଣିତ 
ହେବା ଆଦୌ ଉଚିତ ନୁହେଁ । ସେ ପୁରୁଷର ଇଚ୍ଛାରେ ପରିଚାଳିତ ହେବାଦ୍ବାରା ତାର 
ସମ୍ମାନ କ୍ଷୁଣ୍ଠ ହୁଏ ଓ ସେ ଦାସତଵରୁ ମୁକ୍ତି ପାଇପାରେ ନାହିଁ । ବର୍ଭମାନ ପରିଲକ୍ଷିତ 
ହେଉଛି, ବହୁସଂଖ୍ୟକ ଜଡ଼ ଜନତା ମୁଷ୍ଟିମେୟ ଧୂର୍ଭ ଓ କ୍ଷମତାଶାଳୀ ଲୋକଙ୍କ ଦ୍ଵାରା 
ପରିଚାଳିତ ହେଉଛନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କୁ ଦୁର୍ବଶା ଭୋଗୁଥିବା ନିରୀହ ଓ ଦୁର୍ବଳ ଜନତାଙ୍କ 
ସ୍ଵାର୍ଥସିବ୍ଧି ପାଇଁ କିଛି କରିବାକୁ ହେବ | କେବଳ ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧି ନୁହଁନ୍ତି, ବୁଦ୍ଧ, ଯୀଶୁ, 
ମହମ୍ମଦ, ମାର୍କସ, ଲେନିନ୍‌, ମାଓ ଆଦି ଅନେକ ମହାପୁରୁଷ ମଣିଷକୁ ମୁକ୍ତିର ମାର୍ଗ 
ପ୍ରଦର୍ଶନ କରିଥଲେ | ବହୁ ସଂଖ୍ଯକ ନିପୀଡ଼ିତ ଜନତା ନିମ୍ମୋକ୍ତ ପ୍ରକାର ଗୀତିକା 
ଗାନ କରି ପୂଥବୀ ବକ୍ଷରେ ଆଗକୁ ମାଡ଼ି ଯାଇଥିଲେ |- 

ଜାଣିରଖ ଜାଣିରଖ ଭାଇ ! 

ତୁମେ ଆଉ ମୁଁ 

ଏକ ସଙ୍ଗମ ଚାଲିବାକୁ ହେବ । 

ଆମେ ଶସ୍ଯ ଉତ୍ପାଦକ 

ଏବଂ ଆମ ପାଶେ ଖାଦ୍ୟ ନାହିଁ । 
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୧୯୨ ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା 
କ୍ଷୁଧାଇଁ ମଣିଷ ଆମେ 
ଆମେ ତନ୍ତକାର । 
ଲଜା ନିବାରଣ ପାଇଁ 
ଆମ ପାଖେ ବସ୍ତର ଅଭାବ | 
ଆମେ କାଠ କାଟୁ ଅନ୍ୟମାନେ ଉଷୁମ ଟାଣନ୍ତି 
ଟିକିଏ ଉତ୍ତାପ ବିନା ଆମ ପ୍ରାଣ 
ଶୀତଳ ଶୀତାର୍ଇ | 
ଆମ ହାତେ ଗଢାହୁଏ ସୁଦୃଶ୍ୟ ପ୍ରାସାଦ 
ଆକାଶର ଖୋଲା ଛାତ ତଳେ 
ଆମେ ଗଢ଼ୁ ଆମର ସଂସାର 
ଆମ ହାତେ ଗଢା ହୁଏ ଦେବାଳୟ 
ଆମ ପାଇଁ ଅବରୁଦ୍ଧ ଦେବାଳୟ ଦ୍ଵାର 
ଆମ ହାତେ ଗଢା ହେଲା କାର୍‌ ରେଳ ଗାଡ଼ି 
ଜାତି ଜ଼ାତି ଯାନ ଓ ବାହନ 
ଆମ ପାଇଁ ସ୍ଥାନ ନାହିଁ ସେଠି 
ଜୀବନ ଜୀବିକା ପାଇଁ ମାଇଲ୍‌ ମାଇଲ୍‌ ରାସ୍ତା 
ଖାଲି ପାଦେ ଚାଲିବାକୁ ହୁଏ | 
କାହିଁକି ? 
କାହିଁକି କ୍ଷୁଧା ତୃଷାରେ ଆମେ 
ଖଟି ଖଟି ମରୁ ? 
କେବଳ ଜୀବନ ପାଇଁ 
ଯାହା ଖାଲି ଯନ୍ତ୍ରଣାର ଜତୁଗ୍ଧହ । 
ଏବେ ସମୟ ଆସିଛି, 
ଏକ ହେବା ଛିନ୍ନ କରିନେବା ଆମ 
ଶ୍ରମର ସଂପଦ | 
ପ୍ରଫେସର ଜର୍ଚ୍ଚ ଫିସର 
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ଗାନ୍ଧିଙ୍କ ଫେରାଇ ଆଣିବା ୧୯୩ 


ଯେତେଦିନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆଧୁନିକ ସଭ୍ୟତା ଅର୍ଥ ସଂପତି ଓ ଉପଭୋଗ୍ୟ ବସ୍ତୁର 
ବୀଣା ବାଦନ କରୁଥିବ, ସେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେ ମାନବବାଦଠାରୁ ଦୂରକୁ ଚାଲିଯାଉଥୁବ | 
ପ୍ରକୃତ ସଭ୍ୟତାର ଲକ୍ଷ୍ୟ ବ୍ୟକ୍ତିର କର୍ଭବ୍ୟ ଓ ନୈତିକତା ଉପରେ ନିବନ୍ଧ ଥାଏ | 
କର୍ରବ୍ଯର ଅର୍ଥ କୌଣସି ପ୍ରସଙ୍ଗ ପାଇଁ ଅଙ୍ଗୀକାର ବଦ୍ଧତା । ଯେଉଁଠାରେ ଏହା 
ଅନ୍ୟର ସ୍ବାର୍ଥକୁ ହାନୀ କରେ ନାହିଁ। 

ଯଦି ଆମେ ସମସ୍ତେ ଆମ କର୍ଉବ୍ୟ ନିଷ୍ଠାର ସହ ପାଳନ କରିବା ତେବେ 
ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ସ୍ବାର୍ଥରେ ଆଦୌ ସଂଘାତ ସୃଷ୍ଟି କରିବ ନାହିଁ । ତେଣୁ ନିଜ କର୍ଭବ୍ଯ 
ନିର୍ବାହ କରିବା ଗୋଟିଏ ନୈତିକତାର କାର୍ଯ୍ୟ | କାହାଦ୍ଵାରା ପ୍ରଭାବିତ ନ ହୋଇ ନିଜ 
କର୍ଉବ୍ୟ ସଂପାଦନା କରିବା ଦ୍ଵାରା ମଣିଷର ପୂର୍ଣ୍ଣତା ପ୍ରାପ୍ତି ହୁଏ। ଏହି ମଣିଷ 
ମାନବିକ ମର୍ଯ୍ୟାଦା ଉପଲବ୍ଧି କରିପାରିବ ଯାହା ମଣିଷ ସମାଜ ପାଇଁ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଜରୁରୀ | 
ଗୋଟିଏ ମର୍ଯ୍ୟାଦାବନ୍ତ ଜୀବନ ପାଇଁ ପ୍ରତ୍ୟେକ ମଣିଷ ଜଣେ ଜଣେ ଉତ୍ପାଦକ 
ହେବା ଉଚିତ ଓ ଉତ୍ପାଦନ ପାଇଁ ଆବଶ୍ୟକ ହେଉଥିବା ଉପକରଣର ମଧ୍ଯ ସେ ନିଜେ 
ମାଲିକ ହେବା ଉଚିତ । ନୈତିକତା ମଧ୍ଯ ଅର୍ଥ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଉପରେ ନିର୍ଭର କରେ ଯାହା 
ମଣିଷର ମୌଳିକ ଆବଶ୍ୟକତା ଯେପରିକି ଖାଦ୍ୟ, ବସ୍ପ ବାସଗ୍ଧହ, ଶିକ୍ଷା, ସ୍ବାସ୍ଥ୍ୟ, 
ନିରାପତ୍ତା ଓ ମର୍ଯ୍ୟାଦା ଆଦି ସମାନତାକୁ ସୁନିଶ୍ଚିତ କରେ । ଶ୍ରମଜୀବୀ ଓ ବୁବ୍ଧିଜୀବୀଙ୍କ 
ମଧ୍ୟରେ ଥବା ଆବେଗଗତ ପାର୍ଥକ୍ୟକୁ ଦୂର କରିବାକୁ ହେବ । ଏହା ସମାଜକୁ 
ସମାନତା ଆଡ଼କୁ ଅଗ୍ରସର କରାଇବ | ଉତ୍ପାଦନ ଓ ଉତ୍ପାଦିତ ବସ୍ତୁର ବ୍ୟବହାରରେ 
ସମାଜର ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତ ସମ ଭାବରେ ଅଧ୍ୂକାର ପାଇବେ । ଯେତେବେଳେ 
ଉତ୍ପାଦକ ଖାଉଟୀ ରୂପେ ନିଜ ଉତ୍ପାଦିତ ଦ୍ରବ୍ଯର ବ୍ଯବହାର କରିବ ସେତେବେଳେ 
ସମାଜରୁ ସକଳ ଶୋଷଣ ଦୂରୀଭୂତ ହୋଇଯିବ | ଏପରି ହେଲେ ସମାଜରେ ସାମାଜିକ 
ମୂଲ୍ୟବୋଧର ପ୍ରବର୍ଉନ କରାଯାଇପାରିବ । 

ଯେତେବେଳେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତି ନିଜପାଇଁ ଖର୍ଚ୍ଚ କରିବ ଓ ସମାଜ ପାଇଁ 
ଉତ୍ପାଦନ କରିବ, ସେତେବେଳେ ସାମାଜିକ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ସକ୍ରିୟ ହେବ | ଏହାସହ 
ସାମାଜିକ ଦାୟିତ୍ଵବୋଧ ଭାବ ବୃଦ୍ଧି ହେବ । ଏହା ସମାଜର ତଳସ୍ତରରେ ହିଂସାକୁ 
ପ୍ରୋତ୍ସାହନ କରିବ ନାହିଁ | ଯେତେବେଳେ ସମଗ୍ର ସମାଜ ସୁରକ୍ଷିତ ହେବ ବ୍ୟକ୍ତି ତା 
ନିଜ ପ୍ରଚେଷ୍ଟାରେ ନିଜର ସୁରକ୍ଷା କରିପାରିବ | ହେଲେ ସମାଜର ଆଉ ହିଂସା ଓ 
ଉଦ୍‌ବେଗ ରହିବ ନାହିଁ | ଆଧୁନିକ ପ୍ରାଚ୍ୟ ସଭ୍ୟତା ସବୁପ୍ରକାର ଦୃନ୍ଦ୍ରର ଜନ୍ମଦାତା | 
ଏହା ସାମାଜିକ ରାଜନୈତିକ ପାଭ୍ଭାତ୍ଯ ପ୍ରଭାବଜନିତ ଯାହା ବି ହେଇଥାଉ ନା 
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୧୯୪ ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା 


କାହିଁକି, ବୁଝାମଣା, ବିଚାର ବିମର୍ଶରେ ସବୁ କିଛି ସମାଧାନ ହୋଇପାରିବ | ଏହା 
ଗୋଟିଏ ଅହିଂସାର ଆଧାର ସୃଷ୍ଟି କରେ | ଦ୍ୃନ୍ଦ୍ର ଆତ୍ସିକ ଶକ୍ତିରେ ସମାଧାନ ହୁଏ, 
ହିଂସ୍ର ଶକ୍ତିରେ ନୁହେଁ । ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଉପାୟ ଓ ଉପେୟ ଉଭୟ ବିଶୁଦ୍ଧ ହେବାପାଇଁ 
ବାଧ୍ୟ ହେବ ଏବଂ ଅଧ୍ୂକାରକୁ ଉପଭୋଗ କରିବା ସହିତ ସ୍ବେଚ୍ଥାରେ କର୍ଭବ୍ୟ କରିବେ । 

ଏହି ସାମାଜିକ ପରିସ୍ଥିତିରେ ଗଣତନ୍ତ୍ର ମଧ୍ୟ ପବିତ୍ର ହେବ | ଗଣତନ୍ତ୍ର ଦର୍ଶନ 
ସମାଜର ରୂପରେଖ ପରିବର୍ଭନ କରିବାକୁ ଆରମ୍ଭ କରିବ । ଜନତାର ଗୁଣାତ୍ସକ 
ଜୀବନ ହିଁ ଗଣତନ୍ତ୍ରର ଆକୃତି ପ୍ରକୃତି ପରିବର୍ଗନ କରିଦେବ ¦ ଗଣତନ୍ତ୍ରର ଅର୍ଥ 
କେବଳ ସଂଖ୍ୟାଗରିଷ୍ଠଙ୍କ ଶାସନ ନୁହେଁ, କାରଣ ସଂଖ୍ୟାଗରିଷ୍ଠ ସବ୍ରବେଳେ ଠିକ୍‌ 
ହୋଇ ନଥାନ୍ତି । ସଂଖ୍ୟାଲଘୁଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ମଧ୍ଯ ଜ୍ଞାନର ଗଭୀରତା ଓ ଉଚ୍ଚ ଅନୁଭବ 
କ୍ଷମତା ରହିଛି । ସଂଖ୍ୟାଲଘୁ ସ୍ଵରକୁ ଉପେକ୍ଷା କରିବା ଗଣତନ୍ତ୍ରର ଯଥାର୍ଥ ଲକ୍ଷଣ 
ନୂହେଁ | ଅତୀତରେ ସଂଖ୍ୟାଲଘୁମାନଙ୍କ ସ୍ବର ସମାଜରେ ଅନେକ ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ 
ପରିବର୍ଭନ ଆଣିଛନ୍ତି । ଅନେକ ସମୟରେ ସେମାନଙ୍କର ଦାବି ସକରାତ୍ସକ ଥାଏ । 
ଯେହେତୁ ସେମାନେ ସଂଖ୍ୟାଲଘୁ, ସେହି ହେତୁ ସେମାନଙ୍କୁ ଉପେକ୍ଷା କରା ନଯାଉ | 
ଗୋଟିଏ ଗଣତାନ୍ତିକ ଦେଶରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ନାଗରିକମାନଙ୍କର ମତର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ 
ରହିଛି । ସେମାନଙ୍କ ମତକୁ ସମ୍ମାନ ପ୍ରଦର୍ଶନ କରିବା ଉଚିତ । ଏହିପରି ଗୋଟିଏ 
ଅହିଂସାତ୍ସକ ସମାଜ ପାଇଁ ଗଣତନ୍ତ୍ରର କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ ପବିତ୍ର ବିବେକାନୂୁମୋଦିତ ହେବାର 
ଆବଶ୍ୟକତା ରହିଛି । 

ତଥାକଥୁତ ଆଧୁନିକ ସଭ୍ୟତା ପ୍ରକୃତି ଓ ମଣିଷ ମଧ୍ଯରେ ଗୋଟିଏ ପ୍ରାଚୀର 
ସୃଷ୍ଟି କରିଛି । ଧୀରେ ଧୀରେ ମଣିଷ ପ୍ରକୃତିଠାରୁ ଦୂରେଇ ଯାଉଛି | ମଣିଷ ପ୍ରକୃତିକୁ 
ଅବଜ୍ଞା କରିବାରେ ଅଭ୍ୟସ୍ତ ହୋଇଗଲାଣି | ପ୍ରକୃତି ମଧ୍ଯ ତାର ସମ୍ବଳକୁ ହରେଇବାରେ 
ଲାଗିଛି । ପ୍ରକୃତରେ କହିବାକୁ ଗଲେ ପ୍ରକୃତି ଆମ ଜୀବନର ଗୋଟିଏ ଅଂଶ । 
ଆଧୁନିକମାନେ ପ୍ରକୃତିର ପ୍ରଭୁ ହେବାପାଇଁ ଚାହୁଁଛନ୍ତି । ଫଳରେ ପ୍ରକୃତି ମଣିଷର 
ମୌଳ୍ନିକ ଆବଶ୍ୟକତା ପରିପୂରଣ କରୁନାହିଁ । ଏହା ପରିବର୍ଭେ ମଣିଷ କୃତ୍ରିମ 
ଆବଶ୍ୟକତା ସୃଷ୍ଟି କରୁଛି ଓ ତାର ଚରିତାର୍ଥ କରିବାପାଇଁ ପ୍ରକୃତିକୁ ଧ୍ବଂସ କରି 
ଚାଲିଛି । ପ୍ରକୃତରେ କହିବାକୁଗଲେ ମଣିଷ ପ୍ରକୃତିର ଗୋଟିଏ ଅଂଶ | ଯଦି ପ୍ରକୃତି 
ମଣିଷକୁ ସହଯୋଗ ନ କରେ ମଣିଷର ତିଷ୍ଠି ରହିବା ଅସମ୍ଭବ | ଗାନ୍ଧିଙ୍କର ବିଚାରଧାରା 
ହେଉଛି ପ୍ରକୃତିର ସୁରକ୍ଷା ଆବଶ୍ୟକ | ଏହା ସଂରକ୍ଷିତ ହୋଇ ରହିବା ଆବଶ୍ୟକ । 
ଏହାଦ୍ଵାରା ମଣିଷ ଜୀବନ ରୁଵ୍ଧିମନ୍ତ ସମ୍ପଦ୍ଧଶାଳୀ ହେବ | ପ୍ରକୃତିକୁ ସୁରକ୍ଷା ଓ ସଂରକ୍ଷଣ 
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ଗ୍ରାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା ୧୯୫ 


କରିବା ନିମନ୍ତେ ଆମକୁ ସରଳ ଜୀବନ ଯାପନ ପଦ୍ଧତିକୁ ଆପଣେଇବାକୁ ପଡ଼ିବ ଓ 
କୃତ୍ରିମ ଆବଶ୍ୟକତାର ପରିପୂରଣ କାମନାକୁ ବର୍ଜନ କରିବାକୁ ହେବ । 

ଏହିପରି ସାମାଜିକ ପୂଷ୍ଟଭୂମି ଆମ ଜୀବନ ଶୈଳୀକୁ ଆକ୍ରାନ୍ତ କରିଛି ଯାହାଫଳରେ 
ଆମ ଜୀବନ ଦିନକୁ ଦିନ ଖର୍ଚ୍ଚଟବହୁଳ ହୋଇପଡୁଛି । ଏପରିକି ସମ୍ବଳହୀନ ମଣିଷମାନେ 
ଲୋଭର ବଶବର୍ଭୀ ହୋଇ ଦୁର୍ନୀତିଗ୍ରସ୍ତ ହୋଇ ପଡ଼ୁଛନ୍ତି । ଦୁର୍ନୀତି ହିଂସାକୁ ଜନ୍ମଦିଏ । 
ତେଣୁ ସାରା ସାମାଜିକ ବ୍ଯବସ୍ଥା ବିଶ୍ରଙ୍ଖଳିତ ହୋଇପଡ଼େ । ଏହା ମଣିଷକୁ ତାର 
କର୍ରବ୍ୟ କରିବାକୁ ଦେବା ବଦଳରେ ସ୍ବାର୍ଥପର କରିଦିଏ । ସାଂପ୍ରତିକ ସଭ୍ୟତା ପ୍ରାକୃତିକ 
ସମ୍ବଳର ଅପବ୍ୟବହାରକୁ ପ୍ରତିରୋଧ କରିବା ଆବଶ୍ୟକ ଓ ପ୍ରଯୁକ୍ତି ବିଦ୍ୟାର ପ୍ରୟୋଗକୁ 
ମଧ୍ଯ ସଂକୁଚିତ କରିବାର ଆବଶ୍ୟକତା ରହିଛି । ପାରମ୍ପରିକ ଶିଳ୍ ତାର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ 
ହରାଇଛି । ସୂଚନା ଓ ପ୍ରଯୁକ୍ତି ବିଦ୍ୟା ତା ସ୍ଥାନ ଅଧଗ୍ରହଣ କରିନେଇଛି । ଏହା 
ମଣିଷର ପ୍ରତିଭାକୁ ନଷ୍ଟ କରିଦେଉଛି । ଆମକୁ ପ୍ରକୃଷ୍ଠ ମଣିଷ ଜାତି ସୃଷ୍ଟି କରିବାକୁ 
ହେବ । ସେ ମଣିଷ ପ୍ରକୃତି ସହ ସୁସଂପର୍କ ସ୍ଥାପନ କରି ବଞ୍ଚବ | ପ୍ରଯୁକ୍ତି ବିଦ୍ୟାକୁ 
କିଛି ପରିମାଣରେ ଗ୍ରହଣ କରିବ, ଯେପରିକି ଏହା ପ୍ରକୃତିକୁ ଧ୍ଵଂସ କିମ୍ବା କ୍ଷତାକ୍ତ ନ 
କରେ । ଏହି ପରିବର୍ଭିତ ମାନବ ଗୋଷ୍ଠୀ ନୈତିକ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଆଧାରିତ ଗୋଟିଏ 
ନୂତନ ମାର୍ଗର ଜନ୍ମଦେବ । 

ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧିଙ୍କ ପ୍ରତ୍ୟାବର୍ତନ ପାଇଁ ଏହା ସତ୍ୟ ଓ ଅହିଂସାର ମଞ୍ଚଟିଏ ପ୍ରସ୍ତୁତ 
କରିବ | 


“6 ଗୋାରଏ ଦୁଦ/ ରରନ, ହୁ“ ଜାଥନୁ କିଣା ଜଲାଉନ ଥା 
ଆମ ନିନୁ ଧର୍ମକୁ କିଣା କରିଦେଉଛି /” 
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୧୯୬ ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା 
ଏକବିଂଶ: ଅଧାୟ: 


ର୍ଛାପତ୍ର 


ମହାତ୍ସା ଗାଛିଙ୍କ ଉଚ୍ଚ ଅଭିଳାଷ ସଂପର୍କରେ କିଛି ମନ୍ତବ୍ୟ ଦେବା ପୂର୍ବରୁ 


ଆମେ ତାଙ୍କ ଗୁଣାତ୍ସକ ଜୀବନ ଓ ଏହି ଗୁଣାବଳିକୁ ଅକ୍ଷୁର୍ଣ୍ଣ ରଖୁବା ପାଇଁ ତାଙ୍କ 
ଜୀବନ ବ୍ୟାପୀ ସାଧନାକୁ ଅନୁଧ୍ୟାନ କରିବା ଉଚିତ । ˆ ଗାନ୍ଧି” ଚଳଚ୍ଚିତ୍ରରେ ମହାତ୍ସା 
ଗାନ୍ଧିଙ୍କର ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵର ପରିଭାଷାକୁ ଜର୍ଜ ଫିସର, ( ମହାତ୍ନା ଗାନ୍ଧିଙ୍କ ଜୀବନୀ ଲେଖକ 
ଲୁଇ ଫିସରଙ୍କ ପୁତ୍ର) ନିମ୍ନୋକ୍ତ ପ୍ରକାରରେ କହିଥଲେ:- 

ଜଣେ ଅତ୍ଯନ୍ତ ସକ୍ରିୟ ପିତା, ମାତା, ମାଉସୀ, ନିର୍ବୋଧ ବାଳକ, ଚିର 
କୌତୁହଳୀ କିଶୋର ଓ ଶିଶୁ କଣ୍ଢେଇଟିର ମିଶ୍ରଣକୁ ମୁଁ କେମିତି ଗୋଟିଏ ଚଳଚ୍ଚିତ୍ରରେ 
ଦେଖେଇବି ? ତା ସହ ଜଣେ ରୋଷେୟା, ଜଣେ ସେବକ, ଜଣେ ଉତ୍ସାହ ବର୍ବକ 
ନେତା, ଜଣେ ବ୍ୟସ୍ତ ବାଳକ, ଗୋଟିଏ ସମସ୍ୟା, ଗୋଟିଏ ଅଙ୍କୁଶ, ଗୋଟିଏ ବାଳ 
ନେତା ଓ ଜଣେ କଏଦୀ ? ଜଣେ ଆତ୍ସ ସଂଯମୀ, ଜଣେ ଗୁରୁ, ଜଣେ ନୀତିବାଦୀ 
ଓ ଶିକ୍ଷକ, ଅନର୍ଗଳ ବକ୍ତା, ପାଠକ, ଲେଖକ, ଆବିଷ୍କାରକ, ପ୍ରୟୋଗବାଦୀ ଓ ମାନବ 
ଜାତିର ମାର୍ଗ ଉଭାବକ | ଘୋଷଣାପତ୍ର (Manifesto) ସଂକଛ (Resolution) ଓ 
ଉପବିଧ୍ବ (ଧe 1a) ପ୍ରଭୃତିର ଜଣେ ଧୂରନ୍ଧର ଚିଠାକାର ଓ ପ୍ରକାଶକ | ଜଣେ 
ଦିବ୍ୟଦ୍ରଷ୍ଟା, ଜଣେ ତତ୍ତ୍ବ ଉଦ୍ଭାବକ | ରଣ କୌଶଳରେ ନିପୁଣ ବ୍ୟକ୍ତି ଜଣେ କୌଶଳୀ ? 
ଜନଗହଳିର ଯାଦୂକର, ଜଣେ ଭାସ୍ୟପ୍ରିୟ ଶିଶୁ ଓ ପ୍ରାଣୀ ମାନଙ୍କର ପ୍ରେମିକ, ଜଣେ 
ନିରାମିଷ ଭୋଜୀ, ପ୍ରାକୃତିକ ଚିକିତ୍ସକ ଓ ନିର୍ମଳ ଭାବମୂର୍ଭିର ମଣିଷ ? ସ୍ଵାସ୍ଥ୍ୟପ୍ରଦ 
ପଥ୍ୟ ନିର୍ବାରକ, ଶରୀର ଶ୍ରମ, ସରଳ ଜୀବନ ଯାପନ ଓ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵର ବିକାଶ ପାଇଁ 
ଉତ୍ସାହ ପ୍ରଦାନ କରୁଥିବା ମହାତ୍ସା । ମୁକ୍ତ ଜାତୀୟ ଧାର୍ମିକ ଚେତନାରେ ବିଶ୍ଵାସ 
ରଖୁଥିବା ଜଣେ ଉତ୍ସାହ ବର୍ବ କ ମୁକ୍ତ ମନର ମଣିଷ | ତାହାଁ ଜାତୀୟ ପରମ୍ପରା ହେଉ 
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ଗାନଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା ୧୯୭ 


କି ବିଜାତୀୟ, ଅଥବା ସ୍ବଦେଶୀ ପରମ୍ପରାର ସଂସ୍କାର । ଉଭୟ ଜଣେ ଅରାଜକତା 
ସୃଷ୍ଟିକାରୀ ( ଆନାର୍କିଷ୍) ଓ ଜଣେ ରକ୍ଷଣଶୀଳ, ଓ ଜଣେ ହେତୁବାଦୀ ଓ ରହସ୍ୟବାଦୀ ? ” 

ଉପରୋକ୍ତ ଗୁଣାବଳୀର ବିକାଶ ପାଇଁ ସେ କାହାକୁ ଅନୁକରଣ କରୁ ନଥଲେ | 
ଏହାସବୁ ଥୁଲା ତାଙ୍କର ନିଜସ୍ଵ ଓ ମୌଳିକ ଗୁଣ | ସେ ନିଜ ଶରୀର ଓ ମନ ଉପରେ 
ପ୍ରୟୋଗ କରି ଏଗୁଡ଼ିକୁ ହାସଲ କରିଥଲେ | ଏହା ହିଁ ତାଙ୍କର ମହାନତା । ଏହି 
ପ୍ରୟୋଗ ସବୁପ୍ରକାର ଦିବ୍ୟଗୁଣ ତାଙ୍କ ଭିତରେ ଭରିଦେଲା । ଗୋଟିଏ ଲାଜକୁଳା 
ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵ ପାଖରୁ ଅବଦମିତ ମହାତ୍ସାରେ ପରିଣତ କରିବାରେ ସହାୟତା କଲା । 
ଭାରତର ସ୍ଵାଧୀନତା ସଂଗ୍ରାମରେ ନେତୃତ୍ଵ ନେବାର ବହୁ ପୂର୍ବରୁ ସେ ନିଜର ଅଭିଳାଷ 
ବ୍ୟକ୍ତ କରି ସାରିଥିଲେ | ୧୯ ୦୮ ଖ୍ରୀଷ୍ଟାବରେ ସେ ହିନ୍ଦ୍‌ ସ୍ଵରାଜ ପୁସ୍ତକରେ ଏହା 
ଲିପିବଦ୍ଧ କରିଥଲେ । ପୁସ୍ତକଟି ସେ ଲଣ୍ଡନରୁ ଦକ୍ଷିଣ ଆଫ୍ରିକାକୁ ଜଳଯତ୍ରା ଦ୍ଵାରା 
ପ୍ରତ୍ୟାବର୍ରନ କରିବାବେଳେ ଜାହାଜରେ ବସି ଲେଖୁଥିଲେ | ଏହି ପୁସ୍ତକଟି ଭାରତୀୟ 
ଅହିଂସା ଆନ୍ଦୋଳନରେ ଆଉ ଥରେ ନିୟୋଗ ହୋଇଥଲା ବୋଲି ସେ କହିଥଲେ । 
ତାଙ୍କର ନିମ୍ବ ବକ୍ତବ୍ୟରୁ ଏହା ସ୍ପଷ୍ଟ ଭାବରେ ହୃଦୟଙ୍ଗମ କରିହେବ | 

“ ମୁଁ ଲଣ୍ଡନର ପ୍ରତ୍ୟେକ ଅରାଜକତାବାଦୀଙ୍କ ସଂସ୍ପର୍ଶରେ ଆସିଲି । ସେମାନଙ୍କ 
ସାହସ ମୋତେ ପ୍ରଭାବିତ କଲା, କିନୁ ତାଙ୍କର ଉତ୍ସାହ ଭୁଲ୍‌ ମାର୍ଗରେ ପରିଚାଳିତ 
ହେଉଥିଲା | ମୁଁ ଅନୁଭବ କଲି ଭାରତୀୟ ବ୍ୟାଧୂ ପାଇଁ ହିଂସା ପ୍ରତିକାର ନୁହେଁ, 
ଭାରତୀୟ ସଭ୍ୟତା ନିଜର ସୁରକ୍ଷା ପାଇଁ ଗୋଟିଏ ଭିନ୍ନ ଓ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ଅସ୍ତତର ଆବଶ୍ୟକତା 
କରେ | ଦକ୍ଷିଣ ଆଫ୍ରିକା ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ସେତେବେଳକୁ ମାତ୍ର ଦୂଇ ବର୍ଷର ଶିଶୁ । କିନ୍ତୁ 
ଏହାର ଯଥେଷ୍ଟ ବିକାଶ ହୋଇଥଲା ଓ ମୋତେ ଏହା ସଂପର୍କରେ କିଛି ଲେଖୁବାପାଇଁ 
ଆତ୍ଲବିଶ୍ଵାସ ଦେଇଥିଲା । ” 

ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧି ସ୍ଵାଧୀନତା ସଂଗ୍ରାମରେ ସାମିଲ ହେବାର ବହୁ ପୂର୍ବରୁ ଭାରତର 
ସ୍ଵାଧୀନତା ବିଷୟରେ ପରିକଳ୍ନା କରିଥଲେ | ଏଥରେ ତାଙ୍କର ପ୍ରତିଭାବନ୍ତ ଦୂରଦୃଷ୍ଟି 
ସଂପର୍କରେ ବର୍ଣ୍ଣନା ଏହିପରି ରହିଛି | ସେ ଦକ୍ଷିଣ ଆଫ୍ରିକାରେ ସତ୍ୟାଗ୍ରହରେ ବ୍ୟାପ୍ତ 
ଥିଲାବେଳେ ଭାରତରେ ସ୍ଵାଧୀନତା ପାଇଁ ରଣକୌଶଳର ଅନୁସନ୍ଧାନ କରୁଥିଲେ | 
ଦକ୍ଷିଣ ଆଫ୍ରିକାର ଭୂଇଁରେ ସେ ଭାରତୀୟ ଜନଗଣଙ୍କର ହୃତ୍‌ସ୍ପନ୍ଦନ ଅନୁଭବ କଲେ 
ଓ ସେଇଥିପାଇଁ ସେ ସେମାନଙ୍କ ପାଇଁ ହିନ୍ଦ ସ୍ବରାଜ ଅଥବା ଇଣ୍ଡିଆନ୍‌ ହୋମ୍‌ ରୁଲ୍‌ 
ପୁସ୍ତକ ଲେଖୁଲେ | ସେ ଲେଖୁଥଲେ:- 

“ ମୋ ମତରେ ଏହି ପୁସ୍ତକଟି ଛୋଟ ଶିଶୁଟି ହାତରେ ବି ଦିଆଯାଇ ପାରିବ । 
ଏହା ଘୂଣା ପରିବର୍ଭେ ପ୍ରେମର ଶିକ୍ଷା ଦିଏ | ଆତ୍ଲତ୍ୟାଗ ଦ୍ଵାରା ହିଂସାଭାବ ଦୂରୀଭୂତ 
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୧୯୮ ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରୀଇ ଆଣିବା 


କରେ | ହିଂସ୍ର ଶକ୍ତିରୁ ଆତ୍ସତ୍ୟାଗ ଦ୍ଵାରା ଭୁଲୁଣ୍ଡିତ କରି ଦେବାର କୌଶଳ ଏଥରେ 
ରହିଛି । ଏହା ଆମ୍ପଶକ୍ତିକୁ ପଶୁଶକ୍ତ ବିରୁଦ୍ଧରେ ଠିଆ କରାଇ ପାରିଛି । ଏହାର 
ବହୁତ ସଂସ୍କରଣ ରହିଛି ଓ ଏହାକୁ ଯେଉଁମାନେ ପଠନ କରନ୍ତି ମୁଁ ସେମାନଙ୍କୁ 
ପ୍ରଶଂସା କରେ । ” 

ଏଠାରେ ଆମେ ଉପଲବ୍ଧି କରୁ ଯେ ଭାରତ ଆସିବା ଆଗରୁ ତାଙ୍କର ଅହିଂସା 
ପ୍ରତି ଏକନିଷ୍ଠତା ପରିଣତ ରୂପ ନେଇ ସାରିଥିଲା | ଭାରତକୁ ଆସିବା ବେଳକୁ ସେ 
କୁଲି ବାରିଷ୍ଟରରୁ ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧିଜୀ ପରିଣତ ହୋଇ ସାରିଥିଲେ । ସେ ନିଜେ ନିଜ 
ଶରୀର, ମନ ଓ ଆତ୍ଲାର ମାଲିକ ହୋଇ ସାରିଥଲେ । ସେ ପ୍ରକୃତରେ ସୁବକ୍ତା 
ନଥିଲେ କିନ୍ତୁ ତାଙ୍କର ପ୍ରତିଟି ଶବ୍ଦ ଲୋକମାନଙ୍କୁ ସମ୍ମୋହିତ କରି ଦେଉଥିଲା । 
ତାଙ୍କର ଶବ୍ଦଗୁଡ଼ିକୁ ନେତାମାନଙ୍କ ପକ୍ଷରେ ସୁଦ୍ଧା ଅବଜ୍ଞା କରିବା କାଠିକର ପାଠ 
ଥିଲା | ସେ ବହୁତ ପୂର୍ବରୁ ଦେଖୁପାରିଥିଲେ ଯେ ସ୍ଵାଧୀନତା ପାଇବା ପରେ ଭାରତୀୟ 
ନେତା ଯେତେବେଳେ କ୍ଷମତାକୁ ଆସିବେ ସେମାନେ ଭୁଲ୍‌ ରାସ୍ତା ବାଛିବେ | ପ୍ରକୃତରେ 
ଏହା ହିଁ ଘଟିଲା । 

ସ୍ବାଧୀନତା ପରେ କ୍ଷମତା ନିଶାରେ ପାଗଳ ନେତାମାନେ ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧିଙ୍କ 
ଗଣବିକାଶ ନୀତି ଓ ଏହାର ପ୍ରୟୋଗକୁ ଉପେକ୍ଷା କଲେ । ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧିଙ୍କ 
ଆଶୀର୍ବାଦରେ ପଣ୍ଡିତ ଜବାହରଲାଲ ନେହେରୁ ଭାରତର ପ୍ରଧାନ ମନ୍ତ୍ରୀ ହେଲେ । 
ସେ ପାଷ୍ଚାତ୍ୟରେ ଶିକ୍ଷାଦୀକ୍ଷା ଗ୍ରହଣ କରିଥିବାରୁ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ସଂସ୍କୃତି ଓ ବିକାଶ ଶୈଳୀ 
ଦ୍ଵାରା ପ୍ରଭାବିତ ହେଉଥୁଲେ | ଏହା ନିଃସନ୍ଦେହ ଯେ, ସେ ଦୂରଦୃଷ୍ଟି ସଂପନ୍ନ ଥିଲେ 
କିନ୍ଧୁ ସେ ଗାନ୍ଧିଙ୍କର ତୃଣମୂଳ ସ୍ତରର ବିକାଶ ତତ୍ତ ସହ ଏକମତ ନଥିଲେ | ସେ ବିଶ୍ବ 
ସମ୍ମୁଖରେ ଭାରତର ଗୌରବ ବୃଦ୍ଧି କରିବାକୁ ଚାହୁଥିଲେ | ଏହି ଭାବନାକୁ ତ୍ବରାନ୍ବିତ 
କରିବାର ପ୍ରଚେଷ୍ଟାରେ ସେ ଗ୍ରାମାଞ୍ଚଳର ବିକାଶ ପ୍ରତି ବେଶି ଧ୍ୟାନ ଦେଇପାରିଲେ 
ନାହିଁ । ପରିସ୍ଥିତି ବେଶି ଉନ୍ନତ ହେଲା ନାହିଁ । ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧି ଯେତେବେଳେ ଅନୁଭବ 
କଲେ, ତାଙ୍କର ନିଜ ଶିଷ୍ୟମାନେ ତାଙ୍କୁ ଅବଜ୍ଞା କରୁଛନ୍ତି, ସେ ବହୁତ କଷ୍ଟ ଅନୁଭବ 
କଲେ | ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧିଙ୍କର ସତ୍ଯ ଓ ଅହିଂସାକୁ ସ୍ବାଧୀନତା ସମୟରେ ଯେଉଁ 
ନେତାମାନେ ସ୍ବାଧୀନତା ପାଇବା ପାଇଁ ରଣକୌଶଳ ଅଥବା ପଦ୍ଧତି ରୂପେ ମାନି 
ନେଇଥୁଲେ, ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧିଙ୍କ ପରେ ଏହାକୁ ଜୀବନର ନୀତି ବୋଲି ମାନିଲେ 
ନାହିଁ । ଏହାହିଁ ଭାରତୀୟ ନେତା ଓ ମହାତ୍ସା ଗାନିଙ୍କ ମଧ୍ଧରେ ଥିବା ମତାନ୍ତରର 
ମଞ୍ଜି | ସେମାନେ ଦେଶକୁ ବୈଦେଶିକ ସମ୍ଭିଧାନର ଅନୁକୃତିରେ ପରିଚାଳନା କଲେ । 
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ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା ୧୯୯ 


ସେମାନେ ସମ୍ଭିଧାନରେ ମହାତ୍ସା ଗାଛିଙ୍କ ପରିକଳ୍ତନାକୁ ସ୍ଥାନିତ କଲେ ନାହିଁ । ସୈଭାଗ୍ୟ 
ହେଉ କି ଦୁର୍ଭାଗ୍ୟ ହେଉ- ସେ ଆଉ ବେଶିଦିନ ବଞ୍ଚଲେ ନାହିଁ । ସେ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ 
ସ୍ବେହଶ୍ରଦ୍ଧାର ଜଣେ ଅଦ୍ବିତୀୟ ପୁରୁଷ ଥଲେ ଓ ଭାରତୀୟ ନେତାମାନେ ତାଙ୍କ 
ଉପଦେଶକୁ ଅବଜ୍ଞା କଲେ ସୁଦ୍ଧା ସେ ସେମାନଙ୍କୁ ଭଲ ପାଉଥଲେ | 

ରାଜନେତା ମାନଙ୍କର କାର୍ଯ୍ୟକଳାପରେ ମହାତ୍ସା ଗାନି ଯେଉଁ ଦାରୁଣ ଯନ୍ତ୍ରଣା 
ଅନୁଭବ କରୁଥିଲେ, ତା'ର ଯଥାର୍ଥତା ଥଲା । ସେ ୧୯୦୮ ମସିହା, ହିନ୍ଦ ସ୍ଵରାଜ 
ପୁସ୍ତକ ରଚନା କରିବା ସମୟରୁ ସାମ୍ଭିଧାନିକ ଓ ବିକାଶ ମୂଳକ ଯୋଜନା ମାନ ସ୍ଵାଧୀନ 
ଭାରତ ପାଇଁ ପ୍ରସ୍ତୁତ କରୁଥିଲେ | ସେ ଗ୍ରାମାଞ୍ଚଳର ଜନତାଙ୍କ ଉତ୍ଥାନ ପାଇଁ ବହୁତ 
ବଡ଼ ଆଶା ପୋଷଣ କରିଥଲେ | ଯଦିଓ ସେ ଏଥରେ ହତୋସାହିତ ହୋଇଗଲେ, 
ତଥାପି ଭାରତୀୟ ନେତାମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ତାଙ୍କ ମନରେ କୌଣସି ଅଶ୍ରଦ୍ଧା ନଥୁଲା । 
ସେମାନେ ସମସ୍ତେ ତାଙ୍କ ପାଖରୁ ଉପଦେଶ ନେବାକୁ ଆସୁଥଲେ, କିନୁ ସେ ଉପଦେଶ 
ଅନୁଯାୟୀ କାର୍ଯ୍ୟ କରୁ ନଥୂଲେ । ଯେତେବେଳେ ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧି ଏହିପରି ନିଶ୍ଣହ 
ଭାବରେ କାଳାତିପାତ କରୁଥିଲେ, ହିନ୍ଦୁ ମୌଲବାଦୀ ନାଥୁରାମ ଗଡ଼ସେ ତାଙ୍କୁ ଗୁଳିବିଦ୍ଧ 
କରି ହତ୍ୟା କରିଥଲା | ସେତେବେଳେ ମହାତ୍ସ ଗି ପ୍ରାର୍ଥନା ସଭାକୁ ଯାଉଥିଲେ | ଏହି 
ହତ୍ୟା ଗୋଟିଏ ଦୁର୍ଘଟଣା ନଥିଲା, ବରଂ ଥିଲା ଯୋଜନାବଦ୍ଧ ହତ୍ୟା । 

ଏ କଥା ସତ୍ଯ ଯେ ନାଥୁରାମ ମୁଷ୍ଟିମେୟ ମୌଳବାଦୀ ନେତାଙ୍କ ଦ୍ଵାରା 
ଅନୁପ୍ରେରିତ ହୋଇଥିଲେ | ଯେଉଁମାନେ ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧିଙ୍କର ମୁସଲମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଥବା 
ଗଭୀର ସମବେଦନାକୁ ବିରୋଧ କରୁଥିଲେ ସେମାନେ ସମସ୍ତେ ଜାଣିଥିଲେ ଯେ ସେ 
ଭାରତ ବିଭାଜନ ସପକ୍ଷରେ ନଥିଲେ | ସେହି ହେତୁ ସେମାନେ ଯୋଜନାବଦ୍ଧ 
ଭାବରେ ବିଶ୍ବର ଜଣେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ମହାନାୟକଙ୍କ ଜୀବନର ଅନ୍ତ ଘଟାଇଲେ | ତାଙ୍କ 
ପ୍ରାଣାହୁତିର ଶେଷ ମୁହୂର୍ଭ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ଭାବରେ ଭାରତର ଭବିଷ୍ୟତ 
ବିକାଶ ସଂପର୍କରେ ଯୋଜନା କରି ଚାଲିଥିଲେ | ତାଙ୍କ ହତ୍ୟାକାଣ୍ଡର ଗୋଟିଏ ଦିନ 
ପୂର୍ବରୁ ସେ କଂଗ୍ରେସ ଦଳର ଭବିଷ୍ୟତ ଓ କଂଗ୍ରେସ କର୍ମୀଙ୍କ କର୍ଭବ୍ୟ ସଂପର୍କରେ 
ଗୋଟିଏ ଖସଡ଼ା ତିଆରି କରିଥଲେ | ଯେହେତୁ ସେ ଜାଣି ନଥିଲେ ଯେ ପରଦିନ 
ସେ ମୂୃତ୍ୟବରଣ କରିବେ ସେ ସେହି ଖସଡ଼ାକୁ ତାଙ୍କ ବନ୍ଧୁମାନଙ୍କ ଆଗରେ ପ୍ରଦର୍ଶନ 
କରିପାରି ନଥଲେ | ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର ଅନୁଗତ ବିନୋବା ଏହି ଖସଡ଼ାକୁ ଶେଷ ଇଚ୍ଛାପତ୍ର 
( ଲାଷ୍ଟ ଟେଷ୍ଟାମେଣ୍ଟ) ବୋଲି ନାମକରଣ କରିଥଲେ ! ସେହି ଟେଷ୍ଟାମେଣ୍ଟରେ କଂଗ୍ରେସ 
ଦଳ ଦେଶ ଓ ଜନତା ସଂପର୍କରେ ଅନେକ ଗୁଡ଼ିଏ ଉପଦେଶାବଳି ଥଲା | 
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9୦00୦ ଗାନିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା 


ଆମେ ସମସ୍ତେ ଜାଣୁ ଯେ ମହାତ୍କା ଗାନ୍ଧି ଭାରତର ବିଭାଜନକୁ ବିରୋଧ 
କରୁଥଲେ, କିନ୍ତୁ ତାଙ୍କ ଇଛା ବିରୁଦ୍ଧରେ ଏହା ହେଲା । ଭାରତ ଦୁଇଭାଗ ହେଲା 
ଭାରତ ଓ ପାକିସ୍ଥାନ | ଭାରତ ସ୍ଵାଧୀନ ହେବାପରେ ସେ ମାତ୍ର ପାଞ୍ଚମାସ ପନ୍ଦରଦିନ 
ବଞ୍ଚଥଲେ | ଏହି କାଳଖଣ୍ଡ ମଧ୍ଯରେ ସେ ଦେଖୁଥିଲେ ବୃଦିଜୀବୀଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ସ୍ଵାର୍ଥପରତା, 
କଳହ, ଲୋଭ ବୃଦ୍ଧି ପାଇବାରେ ଲାଗିଛି । ସେମାନଙ୍କ ଭିତରେ ଜନତାର ସେବା 
ମନୋବୃତ୍ତି ଧୀରେ ଧୀରେ ହ୍ରାସ ପାଉଛି । ୧୯ ୦୮ ରେ ସେ ଯେତେବେଳେ ହିନ୍ଦ 
ସ୍ଵରାଜ ପୁସ୍ତକ ରଚନା କରୁଥିଲେ ସେ ଏହା ହେବବୋଲି ଆଶଙ୍କା କରୁଥିଲେ ଏବଂ 
ତାଙ୍କର ଏହି ଆଶଙ୍କା ସତ୍ୟରେ ପରିଣତ ହେଲା | ଭାରତ ସ୍ଵାଧୀନତା ଲାଭ କଲା | 
ସେ ବାରମ୍ବାର କହୁଥିଲେ ଯେ ଚରିତ୍ର ଗଠନ ବିନା ସ୍ଵରାଜ ଆସିବ ନାହିଁ । ସେ ସର୍ବଦା 
ମଣିଷର ନୈତିକ ବିକାଶ ପାଇଁ ଉଦ୍‌ବୋଧନ ଦେଉଥଲେ | ସେ ଏହି କଥା ତାଙ୍କ 
ବହିରେ ଲେଖଥଲେ । ଭାରତ ସ୍ଵାଧୀନ ହେବାପରେ ଆମକୁ ହୃଦ୍‌ବୋଧ କରାଇଲେ 
ଯେ ଭାରତ ପ୍ରକୃତରେ ରାଜନୈତିକ, ଆର୍ଥକ ଓ ସାମାଜିକ ସ୍ବାଧୀନତା ପାଇପାରିଲା 
ନାହିଁ । ପ୍ରକୃତ ସ୍ଵାଧୀନତା ପାଇଁ କେତେକ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମର ଆବଶ୍ୟକତା ରହିଛି । 
ସେ ଉଲ୍ଲେଖ କରିଥିଲେ ଯେ ଏହି କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମରେ ସହରାଞ୍ଚଳ କିମ୍ବା ନଗର ମାନଙ୍କର 
ବିଶେଷ କିଛି ଭୂମିକା ନାହିଁ । ସେ ଅନୁଭବ କରୁଥିଲେ, ଗଣତନ୍ତ୍ର ଲକ୍ଷ୍ୟ ହାସଲ 
ପାଇଁ ରାଜନୈତିକ ଦଳମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରତିଯୋଗିତା ଓ ସାମାଜିକ ବୈଷମ୍ଯକୁ 
ନିରାକରଣ କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ | ସେହି ହେତୁ ସେ କଂଗ୍ରେସ ଦଳକୁ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାର୍ଗିଦେବାକୁ 
ଚାହୁଁଥିଲେ | ତାଙ୍କ ଚିଠାରେ ସେ ଲୋକସେବକ ସଂଘ ନାମରେ ନୂଆ ସଂଗଠନଟିଏ 
ଗଢିବାକୁ ଚାହୁଁଥିଲେ | ସେ ମଧ୍ଯ ଲୋକସେବକ ସଂଘ ପାଇଁ କେତେଗୁଡ଼ିଏ ନୀତିନିୟମ 
ପ୍ରସ୍ତୁତ କରିସାରିଥିଲେ । ଏହା ପରିଷ୍କାର ଭାବରେ ରାଜନୈତିକ କ୍ଷମତାର ବିକେନ୍ଦ୍ରିକରଣ 
କଥା ସୂଚାଉଥଲା | ସେହି ନିୟମ ଗୁଡ଼ିକ ହେଲା:- 

( ୧) ପ୍ରତ୍ୟେକ ପଞ୍ଚାୟତରେ ପାଞ୍ଚଜଣ ବୟସ୍କ ପୁରୁଷ ଓ ମହିଳା ଗୋଟିଏ 
ଦଳ ଗଠନ କରିବେ | 

( ୨ ) ଏହିପରି ଦୂଇଟି ପାଖାପାଖୁ ପଞ୍ଚାୟତ ଦଳ ଗୋଟିଏ ଗୋଟିଏ କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ 
ପରିଷଦ ଗଠନ କରିବେ ଏବଂ ସେମାନଙ୍କର ଗୋଟିଏ ନେତା ନିର୍ବାଚନ କରିବେ | 

(୩) ଏହି ଉପାୟରେ ୧ ୦୦ ଟି ପଞ୍ଚାୟତ ଗଠନ କରାଯିବ | ଏହି ପଞ୍ଚାୟତ 
ଗୁଡ଼ିକର ନେତାମାନେ ୧ ୦ ୦ଟି ପଞ୍ଚାୟତରୁ ଗୋଟିଏ ନେତା ନିର୍ବାଚନ କରିବେ | 
ଏହି ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ଦୁଇ ଶହ ପଞ୍ଚାୟତରେ ଆଉ ଜଣେ ନେତା ନିର୍ବାଚିତ ହେବେ । 


Digitized by srujanika@gmail.com 


ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା ୨୦୧ 
ଏହି ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ସାରା ଦେଶର ନେତାମାନେ ନିର୍ବାଚିତ ହେବେ । ଏହି ଦ୍ବିତୀୟ 
ଶ୍ରେଣୀର ନେତାମାନେ ନିଜ ଅଞ୍ଚଳରେ ସେବା କରିବେ ଏବଂ ସମ୍ମିଳିତ ହୋଇ ବିଭିନ୍ନ 
ଅଞ୍ଚଳରେ କାମ କରିବେ | ଯଦି ସେମାନେ ଅନୁଭବ କରନ୍ତି ଉପଦେଶ ମାର୍ଗଦର୍ଶନ 
ଓ ସଂଚାଳନା ପାଇଁ କେତେକ ନେତା ଆବଶ୍ୟକ ତେବେ ସେମାନେ ଏହିପରି ଆଉ 
ଜଣେ ନେତା ନିର୍ବାଚନ କରିପାରିବେ | 

ଗାନ୍ଧିଜୀ ପ୍ରଥମ ପର୍ଯ୍ୟାୟରୁ ଅନ୍ତିମ ପର୍ଯ୍ୟାୟ ନିର୍ବାଚିତ ହୋଇଥବା ବିଭିନ୍ନ 
ଦଳର ନେତାମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଗୋଟିଏ ଆଚରଣ ବିଧ ପ୍ରସ୍ତୁତ କରିଥଲେ | ଯଦି ନେତା 
ଜଣକ ଏହି ଆଚରଣ ବିଧ୍ବ ତା ଜୀବନ କାଳ ମଧ୍ଯରେ ପାଳନ କରିବ, ତେବେ 
ଜନତାର ପ୍ରକୃତ ସେବକ ରୂପେ ପରିଗଣିତ ହେବ | ସେହି ଆଚରଣ ବିଧ୍ୂର ରୂପରେଖ 
ଏହିପରି ଥଲା ! 

( ୧) ପ୍ରତ୍ୟେକ ଲୋକସେବକ ହାତରେ କଟାଯାଇଥିବା ସୂତା ଓ ହାତରେ ବୁଣା 
ଯାଇଥୁବା ଲୁଗା ପିନ୍ଧିବେ । ସେ କୌଣସି ପ୍ରକାର ନିଶା ସେବନ କରିବେ 
ନାହିଁ । ସେ ଯଦି ହିନ୍ଦୁ ତେବେ ସେ ଅସ୍ପୃଶ୍ୟତା ପ୍ରଥାକୁ ମାନିବେ ନାହିଁ | ସେ 
ଓ ତାଙ୍କର ପରିବାର ଜାତିବାଦ ଉପରେ ବିଶ୍ଵାସ ରଖୁବେ ନାହିଁ । ତାଙ୍କର 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ଧର୍ମ ପ୍ରତି ସମ୍ମାନ ରହିବ । ଶ୍ରେଣୀ, ଦଳ, ଜାତି ଓ ବର୍ଣ୍ଣ ନିର୍ବିଶେଷରେ 
ତାଙ୍କୁ ସମାଜ ଯେଉଁ ଅଧ୍ୂକାର ବଢେଇ ଦେଇଛି ସେ ତାକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବେ | 

( ୨) ସେ ନିଜ ପରିବାରର ପ୍ରତ୍ୟେକ ସଦସ୍ୟଙ୍କ ସହ ଗଭୀର ସଂପର୍କ ରଖୁବେ | 

(୩) ସେ ଗାଁର ଶ୍ରମିକ ମାନଙ୍କୁ ନିଯୁକ୍ତି ଦେବାର ବ୍ଯବସ୍ଥା କରିବେ | ସେମାନଙ୍କୁ 
ତାଲିମ ଦେବେ ଓ ସେମାନଙ୍କ ତାଲିକା ତିଆରି କରିବେ | 

(୪) ସେ ଗୋଟିଏ ଡାଏରୀ ଲେଖୁବ | 

(୫) ସେ କୃଷି ଓ କୁଟୀର ଶିଳଛକୁ ପ୍ରୋତ୍ସାହନ ଦେଇ ଗ୍ରାମବାସୀଙ୍କୁ ଆତ୍ସ ସହାୟକ 
ଓ ଆତ୍ସ ନିର୍ଭରଶୀଳ କରିବାପାଇଁ ସାହାଯ୍ୟ କରିବେ | 

(୬) ସେ ଗ୍ରାମବାସୀମାନଙ୍କୁ ସ୍ଵାସ୍ଥ୍ୟ ଓ ପରିଷ୍କାର ପରିଚୁନ୍ନତା ସଂପର୍କରେ ଶିକ୍ଷା 
ଦେବେ | ସେମାନଙ୍କ ସ୍ଵାସ୍ଥ୍ୟର ଯତ୍ନ ନେବେ, ଯାହା ଫଳରେ ସେମାନେ ସବୁ 
ରୋଗରୁ ମୁକ୍ତ ହେବେ ଓ ଆଉ କୌଣସି ରୋଗ ଭୋଗ କରିବେ ନାହିଁ । 

(୭) ହିନଧସ୍ଥାନୀ ତାଲିମ ସଂଘର ମାର୍ଗଦର୍ଶନ ଅନୁସାରେ ସେ ମୌଳିକ ଶିକ୍ଷାର 
ପ୍ରବର୍ଭନ କରିବେ | 
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(୮) ଯେଉଁମାନଙ୍କର ଭୋଟର ପରିଚୟ ପତ୍ର ନାହିଁ, ସେମାନଙ୍କ ନାମ ତାଲିକାଭୁକ୍ତ 
କରିବାପାଇଁ ସେ ଚେଷ୍ଟା କରିବେ | 
( ୯) ଯେଉଁମାନେ ଭୋଟ ସଂପର୍କରେ କିଛି ଜାଣି ନାହାଁନ୍ତି ସେମାନଙ୍କୁ ଏ ସଂପର୍କରେ 
ସଚେତନ କରିବେ | 
( ୧୦) ଉପରୋକ୍ତ କାର୍ଯ୍ୟ ସଂପାଦନ କରିବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ସେମାନଙ୍କୁ ସଂଘର 
ନୀତି ନିୟମ ନିଷ୍ଠାର ସହ ପାଳନ କରିବାକୁ ହେବ । 
( ୧୧) ମହାତ୍ନା ଗାନ୍ଧି ଗଠନ କରିଥବା ନିମ୍ଲିଖୂତ ସଂଗଠନ ଲୋକ ସେବକ ସଂଘର 
ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ ହେଇଯିବ:- 
(କ) ଅଖୁଳ ଭାରତ ଚରଖା ସଂଘ | 
(ଖ) ଅଖୁଳ ଭାରତ ଖଦୀ ଗ୍ରାମୋଦ୍ୟୋଗ ସଂଘ | 
(ଗ) ହିନ୍ଦୁସ୍ଥାନ ତାଲିମ ସଂଘ । 
(ଘ) ହରିଜନ ସେବକ ସଂଘ | 
(ଙ) ଗୋ ସେବା ସଂଘ | 
ସଂକ୍ଷେପରେ କହିଲେ ଗାନ୍ଧି ଗୋଟିଏ ଅଖୁଳ ଭାରତ ସଂଗଠନଟିଏ କରିବାକୁ 
ଚାହୁଁଥିଲେ, ଯାହାର ସଭ୍ୟ ସାରା ଭାରତରେ ବିସ୍ତାରି ଯିବେ ଓ ନିସ୍ବାର୍ଥପର ଭାବରେ 
ଜନତାର ସେବା କରିବେ । ସେ ଭାରତୀୟ ମାନଙ୍କର ନୈତିକତାର ପରିବର୍ଭନ 
ଚାହୁଁଥିଲେ | ଏପରିକି ସେ ରାଜନୈତିକ ସଂଗଠନକୁ ନୈତିକତାର ଆଧାରରେ 
ଗଠନ କରିବାକୁ ଚାହୁଁଥିଲେ | ତାଙ୍କର ନୈତିକତା କେବଳ ନୈତିକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ 
କଥା କହୁ ନଥୁଲା ଏହା କାର୍ଯ୍ୟରେ ସମ୍ପାଦନ କରିବା କଥା କହୁଥିଲା । ତାଙ୍କର 
ନୈତିକତାର ପରିଭାଷା ଅତ୍ୟନ୍ତ ବ୍ୟାପକ | ଏହା ମଣିଷର ପ୍ରତ୍ୟେକ ନୈତିକ ଗୁଣାବଳି 
କଥା କହୁଥିଲା | ଏହା ସତ୍ୟରୁ ଆରମ୍ଭ ହୋଇ କରୁଣା ନିକଟରେ ସମାପନ ହୋଇଥାଏ । 
ଭାରତର ସ୍ବାଧୀନତା ପରେ ଦେଖା ଦେଇଥିବା ମୂଲ୍ୟବୋଧର ଅବକ୍ଷୟକୁ ସେ ପ୍ରତିରୋଧ 
କରିବାକୁ ଚାହୁଁଥଲେ | ସେ ଭାରତର ନୈତିକ ଚରିତ୍ର ସଂଶୋଧୂତ ହେଉ ବୋଲି 
ଚାହୁଁ ଥଲେ ! ସେତେବେଳେ ହିଁ ସେମାନେ ସ୍ଵାଧୀନ ନାଗରିକ ପଦବାଚ୍ୟ 
ହୋଇପାରିବେ | ତାର ଭୌତିକ ସମ୍ପଦ୍ଧି ବିକାଶ ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ସମ୍ଭବ ହୋଇପାରିବ 
କିନ୍ତୁ ମାନସିକ ସମ୍ପଦ୍ଧ ସେହି ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ହାସଲ କରାଯାଇପାରିବ ନାହିଁ । ଆମକୁ 
ଆମର ମାନସିକ ବିକାଶର ଭିତ୍ତିପ୍ରସ୍ତର ଆମ ନିଜ ବ୍ଯବହାର ମାଧ୍ଯମରେ ସ୍ଥାପନ 
କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ । ହୃଦୟର ପବିତ୍ରତା ମାନବୀୟ ଆଚରଣର ହାତଧରି ଆଗକୁ 
ଚାଲିବାକୁ ହେବ | ତେଣୁ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର ବିଚାର କେବଳ ଭାରତ ପାଇଁ ନୂହେଁ ସାରା 
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ବିଶ୍ଵପାଇଁ ପ୍ରଯୁଜ୍ୟ, ଯେଉଁମାନେ ସେମାନଙ୍କ ଜୀବନରେ ମାନସିକ ପରିବର୍ଭନ 
ଚାହୁଁଛନ୍ତି । ଭୌତିକ ଅଧ୍କାର ପାଇଁ ମଣିଷର ବ୍ୟସ୍ତତା ଓ କ୍ଷିପ୍ରତା ମଧ୍ୟରେ ମଣିଷ 
ସମାଜ ତାର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ହରାଉଛି । ମଣିଷର ସକଳ ସଦ୍‌ଗୁଣାବଳି ମାଧ୍ୟମରେ ଏକ 
ଉତ୍ତମ ପ୍ରଜ୍ଞାବାନ୍‌ ମଣିଷ ଜାତି ସୃଷ୍ଟି ହୁଅନ୍ତୁ ବୋଲି ସେ ଚାହୁଁଥିଲେ । ଯେହେତୁ ଆମେ 
ଗୋଟାଏ ବିଳାସମୟ ସଂଗଠିତ ଅର୍ଥ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଓ ରାଜନୈତିକ ଆତଙ୍କରାଜର ଦୁର୍ଭୋଗ 
ମଧ୍ୟରେ ସତୁଛୁ ଆମର ଉଦ୍ଧାର ପାଇଁ ଆମେ ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧିଙ୍କ ଆଡ଼କୁ ଦୃଷ୍ି ନିବଦ୍ଧ 
କରିବାକୁ ବାଧ୍ଯ | ପ୍ରକୃତରେ ଗୋଟିଏ ମାନବ ଜାତି ଏମିତି ଗୋଟିଏ ସମାଜରେ 
ବାସ କରିବା ଉଚିତ ନୁହେଁ, ଯେଉଁଠି ଆନ୍ତଃମାନବିକ ଭାବ ନାହିଁ | ଭ୍ରାତୃତ୍ଵ ଭାବ 
ଦୁଃସ୍ବପ୍ନ । ବିଜ୍ଞାନ ଓ ପ୍ରଯୁକ୍ତି ବିଦ୍ୟାର ଉତ୍କର୍ଷ ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ପୂଥବୀ କ୍ଷୁଦ୍ରରୁ କ୍ଷୁଦ୍ୂତର 
ହୋଇଯାଉଛି | ଅଛ କେତେ ଘଣ୍ଟା ମଧ୍ୟରେ ଆମେ ପୂଥବୀର ଯେ କୌଣସି ସ୍ଥାନରେ 
ପହଞ୍ଚଯାଉଛୁ | ଏଥିରୁ ପ୍ରମାଣିତ ହେଉଛି, ଜାତିଗତ ପାର୍ଥକ୍ୟ ଓ ଜାତୀୟତାର ଉର୍ଵବକୁ 
ଉଠି ସମଗ୍ର ବିଶ୍ଵବାସୀଙ୍କ ସହ ଆମର ସଂପର୍କ ଦୃଢୀଭୂତ କରିବାକୁ ହେବ | ଏହି 
ଜାତୀୟ ଚେତନା ପୂର୍ବରୁ ଯେଉଁ ସଂକୀର୍ଣ୍ଣତା ପ୍ରଦର୍ଶନ କରୁଥିଲା ତାହା ବର୍ଭମାନ 
ଅବଲୁପ୍ତ | ମାନବଜାତିକୁ ନିଜ ବିବେକକୁ ବିଜ୍ଞାନର ପ୍ରଗତି ସହ ସମନ୍ବୟ ସ୍ଥାପନ 
କରି ଅଗ୍ରସର ହେବାକୁ ହେବ । ଯଦି ଆମେ ଗାନ୍ଧୀୟ ମାର୍ଗକୁ ଉପେକ୍ଷା କରିବା, 
ବିଶ୍ଵର ନୀତିହୀନ ନେତାମାନେ ଗଛିତ କରିଥବା ଅସ୍ତ୍ଶସ୍ତ୍ରକୁ ବ୍ୟବହାର କରି ସମଗ୍ର 
ବିଶ୍ଵକୁ ଧ୍ବଂସ କରିଦେବେ | ମହାତ୍ନା ଗାନ୍ଧିଙ୍କ ପ୍ରାସଙ୍ଗକତା ଏକବିଂଶ ଶତାବ୍ଦୀରେ ମଧ୍ଯ 
ଅକ୍ଷୁଣ୍ଠ ରହିଛି । ଆମେ ଯେ କୌଣସି ଜାତି କିମ୍ବା ସଂପ୍ରଦାୟ ଭୁକ୍ତ ହୋଇଥିଲେ ସୁଦ୍ଧା, 
ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧିଙ୍କ ମାର୍ଗକୁ ବର୍ଜନ କରି ଆଦୌ ପାଦେ ବି ଆଗକୁ ଯାଇପାରିବା ନାହିଁ । 
ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧିଙ୍କର ଏପରି ଗୋଟିଏ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ଆଦର୍ଶ ଥଲା ଯେ ଏହାକୁ ମଣିଷ ଜାତି 
ମୁଳୋପ୍ପାଟନ କରିବାର ଅପଚେଷ୍ଟାରୁ କ୍ଷାନ୍ତ ରହିଲେ ଯୁଗଯୁଗ ପାଇଁ ମାନବ ଜାତିର 
ହିତପାଇଁ ଜାଗ୍ରତ ହୋଇ ରହିବ | ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧିଙ୍କ ଇଶ୍ଵର ଆକାର ପ୍ରକାରରେ 
ସର୍ବଜ୍ଞାତା ଓ ସର୍ବବ୍ୟାପୀ ନୁହଁନ୍ତି । ତାଙ୍କ ଲଶ୍ଵର ସତ୍ୟ ଓ ନୀତି ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରକାଶିତ 
ହୁଅନ୍ତି | ସେହି ହେତୁ ପ୍ରତି ମୁହୂର୍ଭରେ ସେ ଯାହା ଥିଲେ ଆର ମୁହୁର୍ରକୁ ଆଉ ଗୋଟିଏ 
ରୂପ ନିଅନ୍ତି । ପ୍ରତି ମୋଡ଼ରେ ସେ ପୂର୍ବର ଅନୁଭୂତିରୁ ଆଉ ଟିକେ ବିବର୍ରିତ ରୂପ 
ନେଇ ଉଦ୍ଭାସିତ ହୁଅନ୍ତି | ସେ କହୁଥିଲେ- “ ଇଶ୍ଵର କଦାପି ତୁମ ପାଖରେ ବ୍ୟକ୍ତି 
ରୂପରେ ଉଭା ହୁଅନ୍ତ ନାହିଁ, ବରଂ ସର୍ବଦା କର୍ମ ରୂପରେ ଆସନ୍ତି ।” “God never 
appears to you in person, but always in action.” 
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୨୦୪ ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା 


ତାଙ୍କର ଶେଷ ଇଛ୍ଛାପତ୍ରରୁ ଜଣାପଡ଼ୁଥଲା ଯେ କଂଗ୍ରେସ ଦଳକୁ ଭାଙ୍ଗି ଲୋକସେବକ 
ସଂଘର କର୍ମୀ ସୃଷ୍ଟି କରିବାକୁ ଯଦିଓ ତାଙ୍କର ଲକ୍ଷ୍ୟ ଥଲା, ତଥାପି କର୍ଭବ୍ୟ ପରାୟଣତା, 
ନୈତିକତା, ତ୍ୟାଗ ଆଦି ମହନୀୟତା ପ୍ରତି ସେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଅର୍ପଣ କରିଥଲେ ତାଙ୍କର 
ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ ଏଥରେ ପ୍ରତିଫଳିତ ହୋଇଥିଲା । ଏହିପରି ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧିଙ୍କ ଚାରିତ୍ରିକ 
ବିଶେଷତ୍ବ ତାଙ୍କ ଶେଷ ଇଚ୍ଛାପତ୍ରରେ ପ୍ରତିଫଳିତ ହୋଇଥଲା । ସାଧାରଣ ଜୀବନ ଓ 
ରାଜନୀତିରୁ ସନ୍ଧ୍ଯାସ ନେବା କଥା କୌଣସିଠାରେ ଉଲ୍ଲେଖ ନଥୁଲା ! କିନଧୁ ସେ ତାଙ୍କ 
ଶେଷ ନିଃଶ୍ବାସ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସକ୍ରିୟ ଥଲେ । ସେ ଜଣେ କର୍ମୀପରି ଲେଖୁଥିଲେ | ଜଣେ 
ସାଂସ୍କୃତିକ କର୍ମୀପରି ସେ ତାଙ୍କ ଜୀବନକୁ ରୂପ ଦେଇଥିଲେ | ଶେଷ ଇଚ୍ଛାପତ୍ରରେ ଥବା 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଓ ଚିନ୍ତାଧାରା ପ୍ରାଚୀନ ସଂସ୍କୃତିରୁ ସେ ଗ୍ରହଣ କରିଥୁଲେ | ବିଶ୍ଵର 
ପ୍ରାଚୀନ ଗ୍ରନ୍ଧ ଓ ରଷିମାନଙ୍କର ବାକ୍ୟରୁ ସତ୍ୟ, ଅହିଂସା, ପ୍ରେମ, କରୁଣା ଓ ଭ୍ରାତୃଭାବ 
ଆଦି ମୂଲ୍ୟବୋଧକୁ ସେ ଗ୍ରହଣ କରିଥୁଲେ | ତାଙ୍କର ସାମାଜିକ ରୂପରେଖ ଜନସାଧାରଣଙ୍କ 
ସହ ସଂପର୍କ, ତାଙ୍କ ରୁଚି, ତାଙ୍କ ନିଷ୍ଠଭ୍ତ ଆଧାରିତ ଥଲା | ଗାନ୍ଧିଜୀ ପ୍ରତି ପଦକ୍ଷେପରେ 
ତାଙ୍କ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵବରେ ନୂତନ ସାମର୍ଥ୍ୟର ମିଶ୍ରଣ କରୁଥିଲେ । ଅତୀତର ସମ୍ବଳକୁ ସେ 
ମଣିଷର ସାଂପ୍ରତିକ ପରିସ୍ଥିତି ପାଇଁ ସକ୍ରିୟ କରୁଥିଲେ ଓ ସେମାନଙ୍କ କାର୍ଯ୍ୟରେ ଅନୁଯୋଗ 
କରୁଥିଲେ ! ତାଙ୍କ ନିଜପରି ସେ ମଧ୍ଯ ଚାହୁଁଥିଲେ ଜନତା ଜ୍ଞାନ ଆହରଣ କରନ୍ତୁ ଓ 
ସାମାଜିକ ପରିବର୍ଭନ ପାଇଁ ତାହାର ପ୍ରୟୋଗ କରନ୍ତୁ | 

ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧି ବହୁ ପ୍ରତିଭାର ଅଧ୍ୟକାରୀ ଥଲେ | ତାଙ୍କର ପ୍ରତ୍ୟେକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ 
ଓ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ ଏହି ପ୍ରତିଭାର ସ୍ତୋତରୁ ନିସ୍ୃତ ହେଉଥଲା । ନିଜର ଦକ୍ଷତାକୁ 
ଜନସାଧାରଣଙ୍କ ଭିତରକୁ ରୂପାନ୍ତରିତ କରିଦେବାର ଅସାଧାରଣ ପ୍ରତିଭା ମହାତ୍ସା 
ଗାନ୍ଧିଙ୍କର ଥଲା | ସବୁ ମୂଲ୍ୟବୋଧକୁ ସେ ଜନତା ସହ ମିଶି ପାଳନ କରୁଥିଲେ | ସେ 
ଜଣେ ଆଧ୍ଧାତ୍ୁବାଦୀ ମଣିଷ ଥଲେ କିନ୍ତୁ ନିଜର ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ମୋକ୍ଷ ପାଇଁ ସେ କେବେ 
ବ୍ୟାକୁଳ ନଥଲେ । ସେ ସାରା ଭାରତର ଜନତାଙ୍କ ମୋକ୍ଷ କଥା ଚିନ୍ତା କରୁଥିଲେ | 
ତାଙ୍କର କଳ୍ପନା ସାମାଜିକ ଓ ରାଜନୈତିକ ପ୍ରାସଙ୍ଗିକତାକୁ କଠୋର ଭାବରେ ଧାରଣ 
କରି ରଖୁଥିଲା | ତାଙ୍କର ଶେଷ ଇଚ୍ଛାପତ୍ରରେ ଭାରତୀୟ ଜନତାଙ୍କ ସେବା କରିବାପାଇଁ 
ତାଙ୍କର ଯେଉଁ ଅଦମନୀୟ ଆଗ୍ରହ ଥୁଲା ତାହା ପ୍ରଦର୍ଶିତ ହୋଇଥଲା |! ତାଙ୍କର 
ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ସାର୍ଥକତା ସ୍ଵତଃସ୍କୂର୍ଭ ଥଲା, ଯାହାପାଇଁ ସେ କେବେ ଚିନ୍ତା କରୁ ନଥିଲେ | 
ସେ ବ୍ରିଟିଶ ଉପନିବେଶବାଦ ଓ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଜୀବନର ଅପଶକ୍ତି ପାଖରୁ ଭାରତୀୟମାନଙ୍କୁ 
ସଂପୂର୍ଣ୍ଚ ମୁକ୍ତ କରିବାକୁ ଚାହୁଁଥିଲେ | ତାଙ୍କର ଦୃଢ ମତ ଥଲା ଯେ ଆମ ଭିତରେ ଥବା 
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ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା ୨୦୫ 


ସଇତାନୀ ପ୍ରବୃତ୍ତିକୁ ଯଦି ଆମେ ଦୂରୀଭୂତ କରି ନପାରିବା ଆମେ ଯୁଦ୍ଧ କରିବା ପାଇଁ 
ଆଦୌ ସମର୍ଥ ହୋଇପାରିବା ନାହିଁ, କି ଅହିଂସା ଉପାୟରେ ରାଜନୈତିକ ସ୍ଵାଧୀନତା 
ପାଇବା ପାଇଁ ଯୋଗ୍ୟ ହୋଇପାରିବା ନାହିଁ । ଆମ ହୃଦୟର କେଉଁ କୋଣରେ 
ଆତ୍ସଗୋପନ କରି ରହିଲେ ସୁଦ୍ଧା ସଇତାନ ସବୂବେଳେ ସଇତାନ | ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧିଙ୍କ 
ପୂର୍ବରୁ ବି ଇତିହାସର କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତି ରାଜନୈତିକ ଆନ୍ଦୋଳନରେ ଜୀବନର ପରିଶୁବ୍ଧି 
ଓ କର୍ମର ପବିତ୍ରତା କଥା କହି ନଥୁଲେ । ଏହାଦ୍ଵାରା ସେ ଭାରତୀୟ ଜନତାଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରେ ଏକ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ସଚେତନତା ଅନୁବର୍ଉନ କରିଥଲେ | ସେ ବୁବିଜୀବୀ ଓ ନିରକ୍ଷର 
ଉଭୟଙ୍କୁ ଗୋଟିଏ ମଞ୍ଚ ଉପରକୁ ଟାଣି ଆଣିବାରେ ସମର୍ଥ ହୋଇଥୁଲେ ଓ ସେମାନଙ୍କୁ 
ସ୍ବାଧୀନତା ଆନ୍ଦୋଳନରେ ହାତ ମିଶେଇବା ପାଇଁ ଉତ୍ସାହିତ କରିପାରିଥିଲେ | ପ୍ରଥମତଃ 
ସେ ଜଣେ ରାଜନୈତିକ ନେତା କିନ୍ତୁ ଆବଶ୍ଯକତା ଦୃଷ୍ଟିରୁ ସେ ଜଣେ ରଖି ଓ 
ଆଧ୍ଧାତ୍ମିକ ଗୁରୁ । ଜଣେ ରଷିଙ୍କ ପରି ସେ ଯଦିଓ ଧର୍ମକଥା ଶୁଣାଇ ନାହାଁନ୍ତି କିନ୍ତୁ ତାଙ୍କ 
ଅନ୍ତର୍ପୃଦେଶରେ ଜଣେ ସନ୍ଧ୍ୟାସୀର ଆତ୍ସା ସଦାସର୍ବଦା ଉତ୍ୀବୀତ ହୋଇ ରହିଥୁଲା | 
ସେ ଭୌତିକ ଓ ଆଧ୍ଯାତ୍ୟୁବାଦ ସହ ଏପରି ଅନ୍ତର୍ଗଭିତ ହୋଇଥଲେ ଯେ ଏହାକୁ 
ତାଙ୍କ ଜୀବନରୁ ପୂଥକ୍‌ କରିବା ଅତ୍ଯନ୍ତ କଷ୍ଟକର ବ୍ୟାପାର ଥଲା। ସେହି ହେତୁ 
ତାଙ୍କର ପ୍ରତ୍ୟେକ ପାର୍ଥିବ ପ୍ରଚେଷ୍ଟା ଆଧ୍ଯାତ୍ମିକତାରେ ପ୍ରଲିପ୍ତ ହୋଇଥଲା ଓ ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ଆଧ୍ାତ୍ମିକ ଅନ୍ଲେଷଣ ପାର୍ଥବତାରେ ପରିପୁଷ୍ଟ ଥଲା | ଉଭୟ ତାଙ୍କ ଚରିତ୍ରରେ ଏପରି 
ସମନ୍ବିତ ହୋଇଥିଲେ ଯେ, ଝରଣାର ସ୍ରୋତପରି ଦୁହେଁ ତାଙ୍କ ଜୀବନର ଗିରି 
କନ୍ଦରରୁ ପ୍ରବାହିତ ହୋଇ ଜନସମାଜକୁ ସିକ୍ତ କରିଦେଇଥଲେ | 

ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର ଆଧ୍ଧାତ୍ଧିକ ଶିଷ୍ୟ ଆଚାର୍ଯ୍ୟ ବିନୋବା ତାଙ୍କ ଚରିତ୍ରକୁ ଅନୁଶୀଳନ 
କରି କହିଥଲେ- ଯଦି ଆଜି ଗାନ୍ଧିଜୀ ବଞ୍ଚଥାନ୍ତେ ସେ ଧର୍ମ ଓ ରାଜନୀତିର ଶବ୍ଦ 
ଦୁଇଟିକୁ ଅଲଗା ଅଲଗା କରିପାରିଥାନ୍ତେ | ବସ୍ତୁବାଦୀମାନେ କହନ୍ତି ଏହା ବିଜ୍ଞାନର 
ଯୁଗ ଓ ଆଧ୍ଧାତ୍ସିକ ବାଦୀ କହନ୍ତି ଏହା ବିବେକର ଯୁଗ | ଦୁଇଟିଯାକ ଶବ୍ଦ ତାର 
ପ୍ରାସଙ୍ଗିକତା ହରେଇଛି | ଏ ଦୁଇଟିଯାକ ଶବ୍ଦର ଏତିହ୍ୟ ଏବେ ଅବଲୁପ୍ତ ହୋଇଯାଇଛି । 
ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧି ଏହାର ନୂତନ ଦିଗ ଉନ୍ମୋଚନ କରିଥିଲେ ଓ ନୂତନ ଭାବରେ ବ୍ୟାଖ୍ୟା 
କରିଥଲେ | ଏହାକୁ ଆଧାର କରି ବିନୋବା ସାହସର ସହ କହିଥୂଲେ- “ ରାଜନୀତି 
ଓ ଧର୍ମ ବର୍ଭମାନ ଅକାମୀ ହୋଇଗଲାଣି | ବିଜ୍ଞାନ ଓ ଆଧ୍ଧାତ୍ସିକତା ଦ୍ଵାରା ଏହାକୁ 
ସ୍ଥାନଚ୍ୟତ କରିବା ଦରକାର | ” ଗାନ୍ଧିଜୀ ରାଜନୀତି ଓ ଆଧ୍ଧାତ୍ଷିକତାକୁ ସୁକ୍ଷ ସୂତ୍ରରେ 


ବାନି ରଖୁଥିଲେ | ସେ ସର୍ବଶକ୍ତିରେ ପାରଙ୍ଗମ ଥଲେ । ଅହିଂସା ଶକ୍ତି, ସତ୍ୟର ଶି୍ତି 
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ଓ ଆଧ୍ଧାତ୍ଧିକ ଶକ୍ତି, ସବୂ ତାଙ୍କର କରଗତ ଥିଲା | ଏପରିକି ଏମିତି ଗୋଟିଏ ଦେଶରେ 
ଯେଉଁଠି ହୋ-ଚି-ମିନ୍‌ ଆମେରିକା ଆକ୍ରମଣ ବିରୁଦ୍ଧରେ ହିଂସାର ଆଶ୍ରୟ ନେଇଥିଲେ 
ସେ ସେହି ହିଂସାର ବିକଳ୍ପ ଖୋଜୁଥିଲେ | ଭିଏତ୍ନାମର ଜନତା ଏପରିକି ଶିଶୁମାନେ 
ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କ ଉପରେ ଲଦି ଦିଆଯାଇଥିବା ଆମେରିକାର ହିଂସାକୁ ଆହ୍ଵାନ ଦେଉଥିଲେ | 
ଯେତେବେଳେ ଆମେରିକାର ରାଷ୍ଟ୍ରପତି ଭିଏତ୍ନାମ ପରିଦର୍ଶନରେ ଯାଇଥଲେ, 
ସେତେବେଳେ ସେଠିକାର ଶିଶୁମାନେ ତାଙ୍କ ବେଢିଯାଇ ଚିକ୍ରାର କରି କହୁଥିଲେ- 
ଏଲ୍‌.ବି.ଜେ.ଏଲ୍‌.ବି.ଜେ. | ଆଜି କେତେଜଣ ଶିଶୁଙ୍କୁ ତମେ ହତ୍ୟା କରିଛ ? (L.B.J], 
LB.J. (How many kids did you kill today) ଏହା ମହାତ୍ନା ଗାନ୍ଧିଙ୍କ ଶକ୍ତ 
ଥିଲା, ଯାହା ଭିଏତ୍ନାମର ଶିଶୁମାନଙ୍କ ଓଠକୁ ଉତ୍ତୁରି ଆସିଥିଲା | ବର୍ଉମାନ ଯାହା 
ଅଛ କିଛି ମୁଲ୍ୟବୋଧ ଏବେ ପଡ଼ି ରହିଛି, ସେସବୁ କେବଳ କିଛି ଲୋକ ଏବେ ବି 
ଗାନ୍ଧୀୟ ଚେତନାରେ ଆସ୍ଥା ରଖୁଥିବାରୁ ସମ୍ଭବ ହୋଇପାରିଛି । 

ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧି ତାଙ୍କର ସକଳ କର୍ମ ପୂର୍ଣ୍ଣ ସାମର୍ଥ୍ୟର ସହ କାମ କରିଛନ୍ତି । ଆମ 
ପାଇଁ କାମ ହେଲା ଆମେ ସେ ସବୂକୁ ଆମ ଜୀବନରେ ଓ ସମାଳରେ ପ୍ରୟୋଗ 
କରିବା, ଯାହା ଫଳରେ ତାଙ୍କର ଲକ୍ଷ୍ଯ ସଫଳ ହୋଇପାରିବ । ହିଂସା ଓ ସ୍ଵଜନ 
ତୋଷଣ ଏବେ ଚରମ ବିନ୍ଦୁରେ ପହଞ୍ଚବାକୁ ଯାଉଛି । ଏ ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଆମେ 
ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଉପେକ୍ଷା କରିବା ପରି ବିପଦ୍‌ଜନକ ପରିସ୍ଥିତି ସୃଷ୍ଟି କରିବା ନାହିଁ | 
ତାଙ୍କର ଜ୍ୟୋତିକୁ ବିଶ୍ଵବ୍ୟାପୀ କରିବାର ଏଇଟା ହିଁ ହେଉଛି ପ୍ରକୃଷ୍ଠ ସମୟ | ଆମେ 
ମାନବ ସଭ୍ୟତାକୁ ଆଉ ବେଶି ପ୍ରଳୟମୁଖୀ କରିବା ନାହିଁ । ଆଧୁନିକ ବୂଦ୍ଧିକୀବୀମାନେ 
ସ୍ବାର୍ଥପର ହୋଇ କେବଳ ନିଜର ପାର୍ଥବ ଉନ୍ନତିରେ ଧ୍ୟାନ ଦିଅନ୍ତୁ ନାହିଁ । ଆଗାମୀ 
ପିଢିର ଆଶା ଆକାଂକ୍ଷାକୁ ଅପହରଣ କରି ମାନବ ସଭ୍ୟତାର ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ଧ୍ବଂସମୁଖୀ 
କରିବା କେବଳ ନିର୍ବୋଧତା ନୁହେଁ, ମାନବୀୟ ସଂସ୍କୃତିର ବିରୋଧୀ | ଯଦି ସେମାନେ 
ତାହା କରନ୍ତି ତେବେ ସେମାନେ ଇତିହାସରେ କାଠଗଡ଼ାରେ ଠିଆ ହେବେ ଓ 
ସେଥପାଇଁ ଶାସ୍ତି ପାଇବେ | ଆଗାମୀ ପିଢିର ମଙ୍ଗଳ ପାଇଁ ଆମକୁ ମାନବ ସମାଜ 
ପ୍ରତି ଆମ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀରେ ପରିବର୍ଭନ ଆଣିବା । ପ୍ରତିବେଶୀ ଓ ସମାଜ ପାଇଁ ଆମର 
ପ୍ରେମ, ସମବେଦନା ଏବଂ କରୁଣା ଭାବ ପ୍ରଦର୍ଶନ କରିବା । ସମାଜରେ ଆମର 
ଗୋଟିଏ ସମ୍ବେଦନଶୀଳ ଭୂମିକା ନିର୍ବାହ କରିବା | 

ଏହି ରଡ଼ିସନ୍ଧି ମୁହୂର୍ଭରେ ମହାତ୍ନା ଗାନ୍ଧିଙ୍କ ନୀତି ହିଁ ଆମପାଇଁ ଏକମାତ୍ର 
ସମାଧାନର ସୂତ୍ର | ଆ 
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ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା ୨୦୭ 


ଉ୍ପସଂହାର୍‌ 


ମହାତ୍ସା ଗାନି ଅହିଂସାକୁ କେବଳ ରଣ କୌଶଳ ରୂପେ ନୂହେଁ ଜୀବନର 


ଶୈଳୀ ରୂପେ ଗ୍ରହଣ କରିଥଲେ | ସେ ହିଂସାକୁ ମୂଲ୍ୟହୀନ, ସୁଷ୍ଟିବିରୋଧୀ ଓ ଭାରତୀୟ 
ସଭ୍ୟତା ବିରୋଧୀ ବୋଲି କହୁଥିଲେ । ଏ ସଂପର୍କରେ ତାଙ୍କ ନିଜସ୍ଵ ବକ୍ତବ୍ୟ ହେଲା- 
ମୁଁ ବିଶ୍ଵାସ କରେ ଭାରତୀୟ ସଭ୍ୟତା ବିଶ୍ଵରେ ଅବଦମିତ ହେବାପାଇଁ ବିକାଶ ଲାଭ 
କରିନାହିଁ । ଆମ ପୂର୍ବପୁରୁଷମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ନୀତିର ଯେଉଁ ବୀଜବପନ କରାଯାଇଥୁଲା 
ତା ସହ କେହି ବି ସମକକ୍ଷ ହୋଇପାରିବେ ନାହିଁ । ରୋମ ସଭ୍ୟତା ଲୋପ ପାଇଗଲା । 
ଗ୍ରୀକ୍‌ ସଭ୍ୟତା ବି ସମଦଶା ଭୋଗିଲା। ଫାରୋମାନଙ୍କର ଶକ୍ତି ଖଣ୍ଡବିଖଣ୍ଡିତ 
ହୋଇଗଲା । ଜାପାନ ପାତ୍ଭାତ୍ଯିକରଣ ହୋଇଗଲା, ଚାଇନା କଥା ତ ନ କହିଲେ 
ଭଲ | ଏସବୁ ସତ୍ତ୍ଵେ ଏବେ ସୁଦ୍ଧା ଭାରତ ଅବିଚଳିତ ଓ ଅକ୍ଷୟ ରହିଛି । ଏହାହିଁ ତାର 
ଗୌରବ । ଭାରତ ସଂପର୍କରେ ଅଭିଯୋଗ ହୁଏ ଯେ ତାର ଲୋକମାନେ ଏତେ 
ଅସଭ୍ୟ, ଅଜ୍ଞ ଓ ସ୍ଥାଣୁ ଯେ ସେମାନଙ୍କୁ କୌଣସି ପ୍ରକାରେ ପରିବର୍ଭନ କରିବା ସମ୍ଭବ 
ନୁହେଁ । ଏହା ଆମର ସଦଗୁଣ ପ୍ରତି ଆକ୍ଷେପ | ଆମ ଅନୁଭୂତିର କଷଟିରେ ଆମେ 
ଯାହା ପରୀକ୍ଷା କରିଛୁ, ତାହାହେଲା ଆମେ ପରିବର୍ଭନ ହେବାପାଇଁ ସାହସ କରିବା 
ଉଚିତ ନୂହେଁ। 

ସଭ୍ୟତା ଆମକୁ କର୍ଭବ୍ୟ କରିବାପାଇଁ ବାଧ୍ଯ କରେ | ନିଜର କର୍ଭବ୍ୟ ସଂପାଦନା 
କରିବା ଓ ନୈତିକତାପୂର୍ଣ ଜୀବନଯାପନ କରିବା ସଭ୍ୟତାର ଦୁଇଟି ମୌଳିକ ଦିଗ । 
ସେ ନୈତିକତାକୁ ଶରୀର ଓ ମନ ଉପରେ ପ୍ରଭୁତ୍ଵ ବିସ୍ତାର ବୋଲି ସଂଜ୍ଞା ଦେଇଥିଲେ | 
ଏହା ଆମକୁ ଆମ ନିଜକୁ ଚିହ୍ନିବାକୁ ସୁଯୋଗ ଦିଏ ଯାହା ଆମ କ୍ରିୟାକୁ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ 
କରେ | ଆମ ପୂର୍ବପୁରୁଷ ଶିକ୍ଷା ଦେଇଛନ୍ତି ଯେ ଆମ ମନ ଗୋଟିଏ କ୍ଲାନ୍ତହୀନ 
ବିହଙ୍ଗ | ସେ ଯେତେ ଅଧକ ପାଏ, ତାଂ ଠାରୁ ଆହୁରି ଅଧକ ଚାହେଁ । ତଥାପି ସେ 
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ଅତୃପ୍ତ ରହିଥାଏ | ଯେତେବେଳେ ଆମେ ଆମ ମନକୁ ଉପଭୋଗ ଠାରୁ ଦୂରରେ 
ରଖୁ ପରିଶୁବ୍ଧିକରଣ ପ୍ରକ୍ରିୟା ଆରମ୍ଭ ହୋଇଯାଏ । ଜୀବନରେ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ପ୍ରତିଷ୍ଠା 
ପାଇଁ ଏହା ଭିରିପ୍ରସ୍ତର ସ୍ଥାପନ କରିଦିଏ । ଆମ ପୂର୍ବକମାନେ କହନ୍ତି, ଖୁସି ମଣିଷ 
ମନର ଏକ ମାନସିକ ଅବସ୍ଥା । ସଂପତ୍ତି ଓ ଦାରିଦ୍ର୍ୟ ଉଭୟ ବାହ୍ୟ ଜିନିଷ | ଏହାକୁ 
ଆମର ଅନ୍ତର୍ପ୍ଦେଶର ଖୁସିଦ୍ଵାରା ଆମେ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କରିପାରିବା | 

ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧି ଭାରତ ସଂପର୍କରେ ଏମିତି ଗୋଟିଏ ସ୍ଵପ୍ନ ଦେଖୁଥିଲେ, ଯେଉଁଠି 
ପ୍ରାଚୂର୍ଯ୍ୟ ଭିତରେ ବି ମଣିଷ ନୀତିବୋଧକୁ ସମ୍ମାନ ପ୍ରଦର୍ଶନ କରୁଥିବ | ଏହା ନହେଲେ 
ସେ ପଶୁତ୍ବରୁ ଉର୍୍ବକୁ ଉଠିପାରିବ ନାହିଁ । ସମାଜରେ ନୈତିକ ମୂଲ୍ୟବୋଧକୁ ଅକ୍ଷୁଣ୍ଡ 
ରଖୁବାକୁ ହେଲେ ଆମକୁ କାୟମନୋବାକ୍ଯରେ ଅହିଂସାର ଅନୁବର୍ଭୀ ହେବାପାଇଁ 
ପଡ଼ିବ । ଜଣେ ଅହିଂସକ ବ୍ୟକ୍ତି ତାର ଅଧ୍ୟକାରକୂ ଉପେକ୍ଷା କରି କର୍ରବ୍ୟ ପାଳନ 
କରିପାରିବ, କାରଣ ସେ ଜାଣିଛି, ସେ ତାର କର୍ରବ୍ୟ ଯଦି ସୁଚାରୁରୂପେ ପରିଚାଳନା 
କରେ ତେବେ ତାର ଅଧୁକାର ଆପେ ଆପେ ସାବ୍ୟସ୍ତ ହୋଇଯିବ | ଯେତେବେଳେ 
ଗୋଟିଏ କର୍ଭବ୍ୟ ସଂପାଦିତ ହୁଏ, ଅଧକାର ନିଶ୍ଚୟ ସେଠାରୁ ଉଦ୍ଭୂତ ହେବ । 
ଅଧୂକାର ହାସଲ କରିବା ପାଇଁ ଆମକୁ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ପ୍ରଚେଷ୍ଟା କରିବାର ଆବଶ୍ୟକ ନାହିଁ । 
କାରଣ ତାହା ଆମର କର୍ଉବ୍ୟ ସହ ଅନୁବନ୍ଧିତ । ତେଣୁ ଆମେ ଉତ୍ସାହର ସହ କର୍ରବ୍ୟ 
ସମାପନ କରିବା ଉଚିତ । କର୍ଭବ୍ଯ ପରାୟଣତା ଦ୍ଵାରା ହିଁ ମଣିଷ ସମାଜ ପାଇଁ 
ଉତ୍ତରଦାୟୀ ହୋଇଥାଏ । ଆମେ ଯେ ସମାଜର ଏକ ଅଂଶ ଏହି କର୍ଭବ୍ୟ ହି ଆମକୁ 
ସଚେତନ କରାଇଥାଏ | ମାନବ ସଭ୍ୟତା ପାଇଁ ବ୍ୟକ୍ତିର ଏହି ସାମାଜିକ ପ୍ରତିବଦ୍ଧତା 
ନିହାତି ଆବଶ୍ୟକ | ଧନୀ ହେଉ କି ନିର୍ଧନ, ସମାଜ ତିଷ୍ପିଲେ ହିଁ ସେ ନିଜେ ତିଷ୍ିବ । 
ଏହାହିଁ ହେଉଛି ଗାନ୍ଧୀୟ ନୀତି । 
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ଶା ରଡ଼ ଦାସା 


ସେବାସମାଜ; ଗୁଣୁପୁର 
କୋରାପୁଟ 


` ମହାପା ଗାିଙ୍କ ଅହିଂସା 'ମନ୍ତ୍ରେ ବିକ୍ଷୀତ ଏକନିଷ୍ଠ ଗଛିବାଦୀ, ସର୍ବୋଦୟ ଓ 

5 ଭୁତକ୍ରାନ୍ତି ଆନ୍ଦୋଳନର ଶ୍ରେଷ୍ଠ ସୈନିକ ଡ. ରତନ ଦାସଙ୍କ ଜନ୍ମ ୧୯ ୨୯ ମସିହା,:ମଇ 
୨ ୫ ତାରିଖ, ବାଲେଶ୍ବର ଠଲ୍ଲା ସୁନାହଟ ଗ୍ରାମରେ ଏକ ସମ୍ଭ୍ରାନ୍ତ ପରିବାରରେ । 
କୋଲକତା ବିଶ୍ବବିଦ୍ୟାଳୟରୁ ଏ . 3 ଓ କଟକ: ମଧୁସୂଦନ: ଆଇନ ମହାବିଦ୍ୟାଳୟରୁ 
୧୯୫୦ରେ ସ୍ାରକ | କିଜୁ ସେ କଳାକୋଟ ପିନ୍ଧି କ୍ରୋର୍ଟ ଯାଇନଥୁଲେ | ଗୋପବନ୍ଧୁ 


ଚୌଧୁରୀଙ୍କ ସଂସ୍ପର୍ଶରେ: ଆସି - ଖିଦଡ଼, ଫତେଇକୁ ` ଆଦରିନେର -ଗାଛି ବିଚାରକୁ = 


ଆପଣେଇ ନେଇ ଅଦ୍ୟାବଧ୍ ଗାଛି ଜୀବନ୍ରଟିଏ ଜିଇଁ ଚାଲିଛନ୍ତି | ସୈ ୧ ୯୫୩ରେ 
ଭୁ-ଦାନ ଆନ୍ଦୋଳନରେ ଯୋଗଦେଇ ପରେ ଉଜ୍କଳି: ସର୍ବୋଦୟ ମଣ୍ଡଳର ସଂପାଦକ ଓ 
ସଭାପତି † ଗାଛିସ୍ନାରକ ନିଧୁ ଏବଂ ନବଜୀବନ ମଣ୍ଡଳର ସଂପାଦକ ଭାବରେ ଦାଯିତ୍ବ 
ତୁଲାଇଥିଲେ । 

'ଗାଛି ବିଚାର ଦର୍ଶନ ପରେ ଗବେଷଣା - କରି ଛଣ୍ଟରନେସନାଲ ୟୁନିଭର୍ସିଟି 
ୱାଶିଂଟନରୁ ପିଏଚ୍‌.ଡି ଉପାଧବପ୍ରାପ୍ତ । -ଗାନି ଦର୍ଶନ ଓ ବିଚାରଧାରା: ଉପରେ ଓଡ଼ିଆ 
ଭାଷାରେ ସେ ୧୦ ଖଣ୍ଡ ପୁସ୍ତକର ସଂକଳନ ଓ ସଂପ୍ରାଦନା କରିଛନ୍ତି । ଶାତ୍ତି, ଅହିଂସା, 
ସଦ୍ଭାବନା =:୪: ଆଦିବାସୀ: ହରିଜନଙ୍କ ବିକାଶକ୍ଷେତ୍ରରେ ˆ ତାଙ୍କର  ଉନ୍ନେଖିନୀୟ 

a କାର୍ଯ୍ୟପାଇଁ ବହୁଜାତୀୟଅନ୍ତର୍ବାତୀୟ ପୁରଷ୍କାର ଓ ସମ୍ମାନରେ ସମ୍ମାନୀତ 

¬ ଆ ସଂପ୍ରତି ଡା ଦାସ: ଓ ତାଙ୍କ ସହଧର୍ମିଣୀ ସେବା ଓ ତ୍ୟାଗର ମୂର୍ଭୀମନ୍ତ ପ୍ରତୀକ 

7 ` ଶାମତା ଶାନ୍ତି ବାସି (ଯମୁନାଲାଲ :ଷୁରଷ୍ାର ବିଜୟ୍ଚିନୀ)ଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଗୁଣୁପୁରରେ ସ୍ଥାପିତ 

ˆ ¬ ସେବାସମାକ ଆଶ୍ରମରେ ନିରାଡ଼ମ୍ବର ଜୀବନଯାପନ ସହ 2; ରଚନାନ୍ଲକ କାର୍ଯ୍ୟରେ 
ନିୟୋଜିତ । ୮ = 2 
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